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विनय 

प्रवोधिनी भेकादशी के दिन देव निद्रा छोडकर अठते है। गरीबों का 
देव भी अब जागृत हुआ है और हजारो वरस के वाद जनता भी गाँवों के 
प्रति अपना वया धर्म है अिसे सोचने लगी है । स्व॒राज्य की भुपासना और 
स्वातत्य का ध्यान करते-करते देशसेवको को यह साक्षात्कार हुआ कि 
भारत की सच्ची शक्ति गाँवो मे रहनेवाले हिन्दुस्तान के करोडो गरीबों 
और भुनकी छाखो वर॒स की मजी हुओ सस्क्ृति के अन्दर हैं। अब लोग 
गाँवों का कीर्तन करने लगे हे। गाँवों की सेवा तो अभी शुरू नहीं हुओ है, 
किन्तु अुसके माहात्म्य की ओर नजर तो अवद्य गज है । 


सत्याग्रह के आन्दोलन के दिनो में जो छोग जेल मे गये आूनको 
अध्ययन-मन्नन का अच्छा मौका मिला । चहुतसे छोगो ते किन दिनो मे 
जेल के अन्दर नभी भाषायें सीखलछी, आत्म-चरित्र लिखे, यूरोपीय समाजवाद 
और साम्यवाद का साहित्य पढा और अपने दिल के असतोष की नभी 
मीमासा भी की । जिन छोगो को अपने अदर-अदर चर्चा करने का मौका 
मिला अन्होने भिन्न-भिन्न विपयो की चर्चा और अपने कार्य की योजना 
का निश्चय करने मे जेल-जीवन से छाम उठाया । 


जब में बेलगाँव के हिंडलगा जेल में ( सन्‌ १९३२ ) था तब 
श्री पुण्डलीक जी मुझसे अनेक विषयो पेर श्रइन पूछते थे और असके 
जवाब भेरे पास से लिख लेते थे। खास करके गाँवो का जीवन, वहाँ के 
सवाल, अुसकी मीमासा, और प्रामोद्धार की योजनाये, जिसी पर हम बाते 
करते थे । शेक दिन मेने कहा कि किसी भी समाज को जब बुढ़ापा 
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आजाता है अथवा आुसमें यौवन की स्फुरण होती है भुसका कारण अुसकी 
धार्मिक श्रद्धा ही है, केवल मानने के लिओे लोग जिस धर्म-सिद्धान्त को 
मानते है अससे मेरा मतलब नही ७।। जीवन को प्रेरणा देनेवाली, असे 
सुधारने था बियाडने वाली, जो जीवित श्रद्धा लोगो के जीवन मे प्रकट 
होती हैं अथवा पकडी जाती है वही भुस समाज का असली, अमली धर्म 
है। भुस धमें मे जब दोष आजाते हे तब समाज मरीज या बुढ़डा हो 
जाता है--क्षीण होकर नामशेष भी होजाता है। और जब अूसकी श्रद्धा 
में परिवर्तत होजाता है तब वही प्राणदायी श्रद्धा सामाजिक जीवन मे 
नया चैतन्य पैदा करती है और वहू समाज यौवन और पराक्रम से उभरने 
लगता है । 


विस विषय पर मुझे कुछ विस्तार करता पड़ा और समाज का 
वाक्य दूर करने के छि्रे कायाकल्प करनेवाले धर्मं-विचार कौनसे 
है वह बताने पडे । किसी चर्चा से विस लेखमाला का प्रारम्भ होता है । 
लेकिन वहाँ का ब्रेक भी विवेचन सपूर्ण नहीं है। यहाँ जो भी कुछ 
है वह दिशासूचक है बिस आश्य से और जिस अपूर्ण जीवन मे प्रस्तुत 
लेख़माछा का पूर्ण होना सभव नहीं है जिस भय से जिस माला 
को जैसे का तैसा ही प्रकाशित कर देने का निशचय किया। हमारे 
सामाजिक जीवन में, हमारे अनेक सामाजिक और धामिक विचारों मे, 
परिवर्तन होरहा है। नदी के मद प्रवाह में हरी काओ (सिवार) जम 
जाती है, परतु उस प्रवाह के वेगचान होते ही पानी अपनेभाप स्वच्छ 
होजाता है । यही समाज-जीवन के बारे में भी है । नदी दो कितारो की 
मर्यादा में बहती है जिसी कारण असका प्रवाह बना रहता है। सामाजिक 
जीवन सत्य और अहिंसा की भर्यादा में स्वतत्र रूप से जब बहने छगे तब 
वह भी सस्कारी, वेगवान, अमोध-वीय और कल्याणकारी होजायगा । 
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यहा जो धर्म-विचार बताया गया है, वह हमारी धामिक परिपादी 
का अनुसरण करके ही किया गया है, ऐसा मेरा विश्वास है । और इसी 
भास्था के अनुसार अुसपर विचार करने के लिये पाठकों से विनय है । 

ञेक वात स्पष्ट करनी अत्यन्त आवद्यक होगओ है| धर्म के नाम 
पर समाज में जितनी कुरीतियाँ, जरठ रुढियाँ, जडता, पासण्ड और दम्भ 
चल रहे है कि कऔ लोग धर्म का नाम तक सुनना नही चाहते । धर्म के 
नाम पर भिन्न-भिन्न जातियाँ और जमाते आपस मे लडती रहती है और 
राष्ट्रीय प्रगति में बाधा ठालती है, यह सव देखकर भी कओ लोग घर्म के 
नाम से बूव आाये है । 

स्वर्ग नरक के और पुनर्जन्म-परलछोक के ढकोसले के सहारे मतलबी 
ब्राह्मण, साधु और सत्यासी स्रामान्य जनता को अज्ञान में रखकर बसे 
लूटने का रास्ता निकालते है। अैसे धर्म के साथ राष्ट्रोद्वार की बाते 
जोड देना कहाँ तक ठीक हैं ?' ऐसा पूछनेवालो की संख्या भी कम 
नही है । 

हमे यहाँ भितना ही कहना है कि हमारे जिस विवेचन में धर्म के मानी 
है जीवनशास्त्र और जीवनकला । 

व्यक्तियों के छिम्रे जीवन थोडे दिनों की चीज़ है। किन्तु सनातन 
समाज के छिम्रे जीवन व्यापक, गभीर और मुत्कट चीज़ है। समाज के 
सर्वांगीण मर सम्पूर्ण विकास के लिये जो जीवनशास्त्र बनाया जाता है और 
जीवनकछा की साधना बाज जाती[है वही धर्म है। जिस निष्ठा के 
अनुसार कोई समाज चलता है वही अुसका धर्म है। ग्रामोद्धार की बाते 
करने के पहले हमे, हमारी जोवन-निष्ठा पहछे तय कर छेनी चाहिये । 
लोगो की धार्मिक भान्यताये देखकर भिष्ट दि्षा में बुनका सशोधन करके 
ही हम यह काम कर सकते है । 


८ लोक-जीवन 


टिकनेवाल्म नहीं है । परन्तु ज्ञान, आरोग्य ओर उद्योग को लोगों 
पर बाहर से कितना छादा जा सकता है ? बाहर से छांदने के उपाय 
की तो एक सीमा है। इस तारक-त्रिपुटी को तो छोगों को स्वेच्छापूर्वक 
ही स्वीकार करना चाहिए; ओर इसे स्वेच्छापूवंक स्वीकार किया 
जाय उससे पहले समाज का बुढ़ापा मिटना चाहिए। समाज में 
उत्साह ओर उत्थान आना चाहिए । धर्म-संस्करण के बग्ेर ऐसा नही 
हो सकता। इसलिए दूसरी सब बातें करने से पहले गाँवों में धर्म- 
संस्करण का यथोचित प्रयत्न होना चाहिए। 

गाँवों में जिस धर्म का पाठन होता है उसमें भय, रिश्वत, दववाद 
ओर जन्तर-मन्तरवा्ा कर्मकाण्ड ही मुख्य होता दै--फिर वह 
धर्म चाहे हिन्दुओं का हो या मुसलमानों का, अथवा ईसाइयों का ही 
क्यों न हो । गाँववालों को अपनी कमज़ोरी, अक्ञान, भोलेपन ओर 
अनाथ स्थिति का अनुभव ऐसा कडु॒वा होता है कि वे स्वाभाविक रूप 
में शक्ति-उपासक ही बनते हैं। फिर वे चाहे जैन हों या लिंगायत । 
इस अज्ञानमूलक शक्ति-पूजा से ही जादू-ठोने ओर जन्तर-मन्तर पर 
आस्था जमती है। क्योंकि सामान्य जनता तो बलवान की आराधना 
अथवा खरीदी हुईं चीन की रखवाली को ही धर्म सममती कै; हाढंकि 
वस्तुतः धरम का यह अर्थ नहीं है। धमं के द्वारा तो मांगल्य पर की 
अपनी श्रद्धा को बढ़ाना चाहिए; चारिज््य की तैजस्विता को स्वाभाविक 
बनाना चाहिए; ऐहिक अनुभव में पग-पग पर जो विपाद प्राप्त होता है 
उसे दूर करने का देवी आश्वासन प्राप्त करना चाहिए और जीवना- 
न्तर्गत हरेक तत्त्व का नई दृष्टि से नया ही मूल्य छुगाना चाहिए । धर्म 
के द्वारा तो हमें सफठता ओर निप्फल्ता के विचारों को ही बदलकर 
इस भोतिक जगव में आध्यात्मिक स्वातंत्र्य प्राप्त करना चाहिए। 


धर्म-सस्करण ढ्‌ 


तात्तिक विवेचन की दृष्टि से यह दृष्टिमंद बहुत अधूरा माह 
पड़ता है । परन्तु हृदय के साथ हृदय बात करे वहाँ उन्नत भूमिका का 
आमंत्रण आरपार पहुंच जाता है; ओर एकवार हृदय में परिवर्तन 
हुए बाद किसी भी उपाय से उसपर पानी नहीं फिर सकता। ऐसा 
हृदय का आमंत्रण देनेवाले व्यक्ति के हृदय में किसी के प्रति हीनता 
का भाव न होना चाहिए | उसकी तो यह अमर आस्था होनी 
चाहिए कि हमारा आमंत्रण अमोघ है। इसी प्रकार मनुप्य-मात्र के 
प्रति प्रेम और आस्था व आदर होना चाहिए। 

[ धर्मन्ान देते या लेते हुए उसे प्रहण करनेवाले के वारे मे आज 
तक वेशुमार चर्चा हुई है। अब धर्मजान देनेवाले के अधिकार की 
ऊहापोह करने के दिन आये है। जिनमे ऊपर वताई हुई आस्तिकता 
हो उन्हींको धर्ममोध ओर धर्म-संस्करण का काम अपने ऊपर ढेना 
चाहिए। ] 

धर्मान्थता के रूप में गाँवों मे आज नास्तिकता कितनी फेडी 
हुई है, इसका पूरी तरह खयाल आने पर मन को चोट ही पहुचनी 
चाहिए--पहुँचती है । 

प्रत्येक धर्म में काव्य खुब भरा हुआ दै। सच देखो तो धर्मज्ञान 
का बाहन दलील या मुक्ति ओर तक नहीं वल्कि काव्य है । इसलिए 
काव्य-विहीन धर्म हो ही नहीं सकता। परन्तु जहाँ-जहाँ समाज मे 
अज्ञान ओर जड़ता का साम्राज्य होता दै वहाँ धार्मिक काव्य के 
शब्दार्थ को ही सच माना जाता है। ओर अपने अज्नान के कारण न 
हों वहाँ भी गृढ़ता ओर जादू का आरोप किया जाता दै। ऐसी दृत्ति 
से अधिक धर्मविधातक की कोई ओर वृत्ति होगी या नहीं, यह शंका- 
स्पढ़ ही रहता है। इसके विरुद्ध धर्मान्धता से ध्याकुल छोग ऐसे समय 
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धर्म में समाविष्ट काव्य को निकाछ डालने का निरर्थक ओर निष्फछ 
प्रयत्न करते है। वास्तविक उपाय तो यह है कि छोगों की बुद्धि तीत्र 
करके ओर उनमें रहनेवाली काव्य-रसिकता को समझकर काव्य को 
बढ़ाया जाय | छोगों की काव्य-शक्ति बढ़ने पर वे धर्म को आसानी 
के साथ समझ सकेंगे ओर मजहबी वहमों को भी पहचान सकेंगे | 

परन्तु यह सब साथने के छिए जानकार छोगों को गाँववालों के 
श्रमपृत ओर निसर्गमधुर देनिक-जीवन मे ओतप्रोत होना चाहिए। 
खाली द्वितचिन्तना करने से काम नहीं चछ सकता । 

कोई भी समाज युग-कल्पना से पीछे रहकर नहीं चल सकता। 
आज का युग केवछ मानव समानता का ही युग नहीं है। स्त्री-पुरुष 
की और जाति-जाति की समानता को तो आज मानना ही पड़ेगा। 
छेकिन सब धर्मों को भी समान दर्जा मिलता चाहिए। सब धर्मो के बारे 
में एकसा, अनादर, उनके प्रति एकसमान अनास्था, अथवा एकसमान 
अज्ञान को भी समानता का एक मार्ग समझा जाता है। ढेकिन यह 
रास्ता घातक है। आज के युग में समाज में रहनेवाले हरेक मनुष्य 
को खास-खास धर्मों की सामान्य जानकारी होनी ही चाहिए | लेकिन 
ऐसी जानकारी प्राप्त करने ओर देने में तार्किक, चिकित्सक या केवल 
ऐतिहासिक दृष्टि से काम नहीं चछ सकता । प्रेम, आदर ओर सहा- 
भूति के साथ जागृत जिल्मासा-बुद्धि के साथ सब धर्मों का परिचय 
होना चाहिए। गाँव मे धर्मज्ञान बहुत पिछड़ा हुआ होता है। दृष्टि 
संकुचित होती है; ओर जीवन का आशय बहुत उन्नत नही होता । 
ऐसे समय विशेष प्रेम से दुनिया के जुद़े-जुद्े धर्मों के सत्पुरुषों तथा 
चारित्रपरायण संधों द्वारा किये हुए प्रयक्षों की जानकारी करनी 
चाहिए | उसमें उद्देश्य धर-जागृति होना चाहिए केवक बहुश्रुतता नहीं। 
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आज के समाज का एक महान दोप वर्ग-विम्रह है| छोगों को 
ईर्ष्या, है, मत्सर करने के लिए कोई ध्यानमूर्ति चाहिए। स्त्रियाँ 
पुरुषों से छडें, जवान बूढ़ों से, गरीव श्रीमन्तों से, हिन्दू मुसलमानों 
से; गोरे छोग काछे भोर पीछे आदमियों से, इस तरह सब तरफ़ 
विम्रह का वातावरण है। कम अधिक लोगों को संगठित करके उनका 
नेतृत्व अहण करने को शक्ति हो, तो उसके लिए सवको द्वेप-बुद्धि को 
केन्द्रित करके ओर उस हेष के अल्म्वनाथ उन्हे एक ध्यानमूत्ति देकर 
संशय का घातावरण खड़ा कर देना सहन उपाय है। 

यह रोग धर्म में वडी तेजी से बेठ सकता है। आजकल इस दशा 
में जोरदार प्रयत्न भी हो रहे है। इस सबका परिणाम परस्पर हत्या 
ओर अन्त मे आत्महत्या ही होना है । हम जिस धर्म-संस्करण का 
विचार कर रहे है उसमे इस रोग से मुक्त रहने की पूरी-पूरी साव- 
धानी रखनी चाहिए। 

दूषित तत्तों को निकाछते हुए इतना ध्यान रखना चाहिए कि 
उनकी जगह अच्छे; सात्विक ओर हितकर तत्त्व रखे जाँय | केवल 
शून्य अधवा पोछापन तो भयानक होता हे । 

व्यवहार कुशछ छोग कहेगे कि यह सब विवेचन है तो सुन्दर 
ओर उब्दोधक, परन्तु इसमे योजना जेसा कुछ नही दीखता | 

राजसमभा मे क़ानून बनाते वक्त पहले उसके उद्देश का यथाविधि 
निरूपण किया जाता है, उसके बाद ही उसकी धांरायें वनती 
है। लेकिन व्यवह्ार मे क़ानून की धाराये द्वाथ मे आते ही हेतु और 
उद्देश गोण बनकर अन्त मे विस्मृत हो जाते हैं। समाज को ऐसी 
क़ल्मवन्द योजना की आदत पड़ गई दे । परन्तु इससे जीवन यांत्रिक 
बनता है। भावना की जगह भा योजना से कैसे भरी जा सकती 
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है ९ भावना का क्षेत्र तो शिक्षा से नवपह्नवित होता है; जबकि योजना 
अत्त में राज्यव्यवस्था का रूप धारण करती है। यहाँ बताया हुआ 
परिवर्तन ऐसा नहीं है। जिसके लिए किसी सत्ता के जोर की ज़रूरत 
हो | वह तो शिक्षा ढ्वारा ओर प्रत्यक्ष उदाहरण से हृदय-परिवत्तंन 
कराकर ही होनेवाला है | इसके लिए सार्वजनिक योजना बनाने से 
काम नहीं चलेगा। भावना मूछ में शुद्ध होगी और सुरक्षित एवं 
जीवित रहेगी तो अपनों आवश्यकता के अनुसार अनेक योजनाये 
उत्पन्न करेगी ओर उन्हें बदलती रहेगी। 
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स्वर्ग-नरक के बारे मे इतिहास-भूगोढ और पुराणों मे बहुत- 
कुछ पढ़ने को मिलता है। जिस प्रकार हिन्दुस्तान के उसपार तिब्बत 
है, दक्षिण में लंका है, सात समुद्र पार अंग्रेजों का श्वेतहीप है, उसी 
प्रकार बादलों के उसपार आकाश में स्वर्गभूमि मानों कोई देश होगा 
ओर, वर्हा देवता रहते होंगे, ऐसा ख़याछ होता है प्रध्वी पर जो 
देश है वे उसकी पीठ पर पास-पास बसे हुए हैं। फ़र्क सिर्फ़ यही है 
कि स्व के इन्द्रढोक, चन्द्रढोक, गोछोक, विष्णुक्षोक वगेरा जहाल्नों 
की केविनों अथवा रेलवे के इ०्टर क्छास के डब्बों की पटरियों या 
वम्बई की चालों की मंज्िलों की तरह ऊपर-नीचे होंगे। 

नागलोक का हाल इससे ज़रा भिन्न ओर विचित्र है। पानी में 
गोता छगाकर नागलोक में पहुँचा जा सकता है। यह फिस तरह होता 
होगा, यह समम में नहीं आता। ओर यह वात तो ठीक कि नरक 
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पृथ्वी के नीचे है, लेकिन वहाँ कैसे पहुंचा जाता होगा यह तो कल्पना 
में ही नहीं आता | प्रथ्वी गोल है, यह निश्चय हो जाने के बाद हम 
यह कहने छगे हैं कि अमेरिका पाताल-भूमि है। तब फिर यमराष्ट्र 
की स्थापना कहाँ की जाय ९ 

ये सब लोक काल्पनिक हैं, यह सिद्ध करने के दिन अब नहीं रहे । 
क्योंकि समझदार छोगों के मनों से तो ये सब छोक कभी के उड़ 
गये है । ढेकिन मरणोत्तर जीवन कैसा होगा, इसका खुछासा मन रोज 
माँगता है। सामान्य विछासी छोगों को इहलोक में जिन सुखोप- 
भोगों की जहूरत होती है उन्हींकी संशोधित प्राइ्त्ति ही हमारे 
पुराणों का स्वर्ग है, यह कहे तो कोई आपत्ति नहीं | मनुष्य की 
कल्पना भी बेचारी जाकर आखिर कहाँ तक पहुँच सकती थी ९ जो 
देखा हो ओर जिनका अनुभव किया हो, उन्हीं वस्तुओं के मिन्न- 
भिन्न अवयव एकत्र करने से स्वर्गादिछोकों का ढाँचा तेयार होता है। 
पृथ्वी पर मनुष्य तरह-तरह के मधुर पेय--शरबत और आसव-- 
पीता है, स्वगं में इन सबके प्रतिनिधि-स्वरूप माधुर्य फी परिसीमा के 
समान अमृत की कल्पना की | पृथ्वी पर विछासीकोण सबके लिए 
भोग्य बारांगनाओं का सेवन करते है; स्वर्ग में उनकी जगह अप्स- 
राओं की योजना हुई | प्ृथ्वी पर विषय-सेवन करनेवाले मनुष्यों को. 
व्याधि, जरा और मरण भोगने पढ़ते है। स्वर्ग काव्य-प्रदेश की 
तरह काल्पनिक होने के कारण वहाँ ये तीनों उपाधियाँ नहीं है. ऐसा 
स्वगंविधाता काल्पनिकों ने तय किया। स्वगे में जैसे व्याधि नहीं 
ऐसे ही आधि अर्थात्‌ मानसिक चिन्ताये भी नहीं हैं; ऐसी पोराणिक 
भूगोल-शाक्षवेत्ता कहते है। छेकिन उनका इतिहास इससे उलटे 
प्रमाण उपस्थित करता है। स्वर का राजा इन्द्र भोगक्षीण नरेशों की 


१४ लोइ-जीवन 


तरह हमेशा ढर-ढरकर जीता है। जहाँ किसीने तपस्या की नहीं कि 
उसका सिंहासन हिने छृतता है| कोई भक्त जोखार हुआ नहीं कि 
उसके आगे उसकी यह 'ऑफर तैयार रहती है कि तू ही इस होगा, 
ओर रनवास से अपनी सुझुमार प्रहरियाँ भेजने के लिए भी वह 
तैयार ही रहता है। रोज के नये-तये दाव छाकर उसे अपना स्थान 
साहाहना पहुता है। इससे भिन्न आधि महा ओर क्या होगी ! 
ओर शेष देवता भी क्या हु3 निश्िल्त रहते है ? वे भम्त पीते 
है और अप्सरा्ों का नाच देखते है। गाना-बजाना भोर सब 
इक्दियों को तृप्त रखना स्का में अण्ठ रुप से चहता है। टेकिन 
ऐसे वाहियातपन से बिगड़ जानेवाह मुँह फिर से जायकेदार करने के 
हिए ही मारों वहाँ तीखे-तीखे सोंठ के हडूडू भी रखे गये है। 
देवताओं में सबका समान दर्जा नहीं है | हरेक को अपने-अपने पुण्य 
के अनुसार ०, बी० या सी० झास मिह्ती है भोर ख नाम के 
होट्ह मे जिसका मितना पुण्यांश जमा हो उसीके अनुसार उसे 
सुख भोगने को मिह्ता है। बेक में जमाएँजी तृत्म हुई नहीं कि 
स्तरों के माहिक प्राणी को नीचे पके ही हंगे। देवताओं के हिए 
दर्जा ही ढढ़्ी भारो चिल्ता की बात होती है। अपने से लिसका 
आसन नीदा हो उसकी तरफ़ तुष्छता से देखना, भोर उपरवाहों 
की उपेक्षा करना, ऐसा मत्सर-पोपक व्यवस्था सवा में न होती तो 
स्वरा का अकण्ड सुद्षमय जीवन विह्कुए ही परेशानों का हो जाता | 
राजद्रवारी विलार्सों पर से मनुष्य को स्व की करपना पूमी। 
उसी तरह नरक की कर्पना सूफी कारावास को यातनाओं के अनुभव 
पर से। यहाँ भी कह्पना प्रत्यक्ष अनुभव से बहुत आगे ने जा सकी । 
सताने या बेर निकाहने के हिए जो-जो उपाय उस छोक में भस्ति- 
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यांर किये जाते है उन्हींका नरक में थोढ़े-बहुत सुधार के साथ 
आरोपण हुआ है। यहाँ के सुखोपभोग में जिस प्रकार रोग, जरा 
ओर मरण बाधक दै, उसी प्रकार किसीको सताने की हविस में भी 
एक बाधा है । मारनेवाले मनुष्य को कब थकावट माछम होगी ओर 
कच रहम आ जायगा, यह नहीं कहा जा सकता, एक तो यही बड़ी 
रुकावट है | छेकिन इस बारे में मत ओर शरीर सहते-सहते उसके 
आदी पड़ सकते दे, किन्तु मोत-हानि ओर तिरस्कार के अतिरेक से 
जिन्हे सताने देना है वे वेसुध हो जायें या मर भी जायें तो उसका 
क्या इलाज १ दोनों तरह यह हमारी पहुँच से बाहर की वात है, 
इसका कोई उपाय नहीं | लेकिन नरक में ऐसी कठिनाई नहीं है। 
वहाँ के यमदूत कामकाजी होने के कारण उन्हें थकाबट, परेशानी या 
रहम की रुकावट ही नहीं पड़ सकती | ओर वहाँ की यातनाये चाहे 
जितनी भयंकर हों तो भी मनुष्य न तो बेघुध होकर पड़ जाता दै 
ओर न ख़त्म ही हो जाता है । 

स्वर्ग-नरक की छोकरूढ़ कल्पना साधारण भहुष्यों के अनुभवों 
पर से ही खड़ी की गई है, ध्तना समझ छेने के बाद उसका कोई 
मूल्य नहीं रहता । परन्तु मन की ऐसी प्रद्ृत्ति कायम रहती है कि 
मनुष्य-जीवन से ऊँचे दर्ज का कोई जीवन होना चाहिए, इसी प्रकार 
मनुष्य जीवन से हीन, अर्थशूल्य ओर विशेष सल्तापदायक जीवन 
भी होगा ही । 

इसलिए मरणोत्तर जीवन, पारछोकिक जीवन, स्वर्गझोक, 
मृत्यु आदि क्‍या है, यह अपने मन मे एकबार सोचने की इच्छा 
मनुष्य जाति को बारम्वार होती है। एक देह छोड़ने के बाद तत्काल: 
अथवा काहान्तर में, इसी परथ्वी पर यां अन्यत्र, मनुष्य-कोटि में या 


१६ लोक-जीवन 


अन्य कोट में; मृत जीव नया देह धारण करता है ओर नये अनुभव 
प्राप्त करना शुरू करता है । इस सर्वसामान्य छोकफह्पना के बारे में 
किसी भी प्रकार के विवाद में पढ़े कोर हम दूसरी ही तरह इस 
विषय का विचार करगे | 

कोई भी आदमी जब अपने पूर्षजों का श्राद्ध करता है, तब वह 
किसका श्राद्ध होता है? किस चीज का अद्ध करता है 
आत्मा का ! नहीं। आत्मा तो सर्वव्यापी द्वोने के कारण विधु है। 
मह न तो मृत्यु को प्राप्त होती है; न उसका स्थानान्तर या छोकान्तर 
ही होता है। इसलिए आत्मा के श्राद्ध का तो प्रश्न ही नहीं रहता। 
देह का करते है ! नहीं, देह का भी नहीं । देह की तो राख या मिट्टी 
होजाती है। शायद देह इतर प्राणियों का आह्वर बनकर उनके साथ 
एक रूप भी होगया हो। सृत देह को खानेवाले कोवों, मेढ़ियों या 
गृद्दों का हम श्राद्ध नहीं करते । यह भी सम्भव है कि देह में कीढ़े 
पहुकर उन्‍्हींका एक बड़ा देश बसा होगा, उनकी तृप्ति के लिए भी 
हम न तो पानी डालते है ओर न पिण्ड ही रखते है । 

बाकी रहा मरनंवाले की वासताओं का समुश्यय अथवा उनके 
पीछे बच रहनेवाढे लोगों के मन मे रहनेवाढ्ञा उन सम्बंधी भावनाओं 
का समुच्नय | इन वासनात्मक और भावलात्मक देहों के द्वारा मनुष्य 
मृत्यु के वाद वाक़ी रहता है । इन दोनों में से किसी एक या दोनों ही 
देहों का श्राद्ध जरूर सम्भव है। 

सत्यु को प्राप्त पूवंण महावीर, क्ूस, खाऊ या आहसी हो तो 
उसका बासना-समुब्यय या लिंगदेह शेर या भालू के शरीर में जन्म ढेगा; 
ऐसी छोक-कल्पना है। अगर वह इकलछछोरा होगा तो शेर की योनि 
पायगा, और समानशील्ों का संघ बनाने की वृत्तिबाछा होगा तो 
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उसके लिए भेडियों की योनि अधिक अनुक्ूछ होगी। श्राद्ध कोई 
इस शेर था भालू का नहीं होता | नहीं तो यह हो सकता है कि 
उन्तके नाम पर खीर-पूरी खिलाने के लिए जिस वेदशाल्नन ब्राह्मण 
को बुलावें, उसीको हमारे पूर्वंज खीर-पूरी की जगह पसन्द कर 
बैठे । ओर इस प्रकार थ्राद्ध में जो पशु-हृत्या होती थी उसके बढढे 
मे प्रह्महत्या हो जाय | 

[ मानव-पित्ता मनु भगवान ने कहा है कि 'मास भक्षयिताध्मुच 
यस्थ मास इहादूर्यहम इति मासस्य मासत्वम्‌ ।' जिनका मास में यहाँ 
खाता हैँ वे मुझे परलोक में खाबंगे, इसीलिए मास को मांस कहते 
है। इस ल्याय से भ्राद्ध का विचार करें तो कहना चाहिए कि दुनिया 
में सव श्राद्ध ही जारी है | ] 

पूर्वजों मे से चाहें जो अपने कर्म, वासना ओर, संस्कार के 
अनुसार चादे जिस योनि में गया हो और वहाँ अपनी पुरानी 
वासनाओं को तृप्ति करते हुए नई वासनाओं के बन्धन रचता हो, 
हमे उससे कोई सरोकार नहीं। हमारे पूर्वजों का तो देह छोड़कर 
चले जाने पर भी इस छोक मे से सम्पूर्ण नाश नहीं होता । उनके 
किये हुए अच्छे-बुरे कम, उनके हारा प्रेरित अच्छी-बुरी भावनायं, 
ओर मानव-स्त्रभाव के विकास में को हुईं उनकी बृद्धियाँ ये सब इस 
छोक मे मोजूद रहते है। 

जिसके साथ जिनका सम्बन्ध था उन नाते-रिश्तेदार और शत्रु- 
मित्र आदि की स्मृति एवं भावना में वह मनुष्य पहले की तरह 
ही जिन्दा रहता है, यही नहीं बल्कि दिनोंदिन उसके अवशेप रहे 
हुए स्पृतिगत जीवन मे फेरबदल भी होते रहते है। मरणोपरान्त 
उसका निवास एक ही देह में न रहकर स्मृति-रूप मे, कार्य-रूप में 
२ 


१८ लोक-जीवन 


अथवा प्रेरणा-रूप में वह जितने समाज मे व्याप्त हो उतने समस्त 
समाज में उसका निवास होता है, ओर उस जीवन को मद्देनजर 
रखकर ही उसका श्राद्ध हो सकता है | शिवाजी महाराज जेसे पुण्य- 
शोक राजा ने या तो मोक्ष पाई होगी या इस अथवा अन्य किसी देश 
में राष्ट्रपूएप का जन्म ढिया होगा। उसकी इस नई यात्रा-कैरियर-- 
का हम श्राद्ध नहीं करते। लेकिन आज़ हमारे हृदय में शिवाजी 
महाराज बसे हुए है ओर बढ़े होते जा रहे है, उनकी उम्र में बृद्धि 
होती जाती है, उसीका हम श्राद्ध करते है। श्राद्ध मरे हुओ का नहीं, 
उन्हींका हो सकता है जो देह-त्याग किये बाद समाज में जीबित रहते 
हैं, प्रवृत्ति करते हैं, विकास पाते है ओर पुरुषार्थ करते है। यह मरणोत्तर 
सामाजिक जीवन ही सच्चा पारकोकिक जीवन है । शाझ्षकारों ने 
जीवन के छः छक्षण बनाये हैं : अस्ति, जायते, वधते, अपक्षीयते, परि- 
णमते, म्रियते--वै सब इस जीवन पर भी लागू होते हैं। इसलिए यह 
जीवन कारपनिक नहीं, वास्तविक, व्यापक, दीर्घतीवी और परिणाम- 
कारक है। यही पारछोफिक जीवन है। यह जीवन सुन्दर, उन्नति- 
कारक, शुभकर होगा, तो वह प्राणी का स्वर्ग है। यह जीवन अगर 
समाज का अधःपतन करनेवाढा होगा, आर्यत्व का ध्वंस करनेवाला 
होगा, तो वही नरक है। इस तरह विचार करने पर हरेक प्राणी का 
स्वगं-नरक उसकी मृत्यु के वाद ही शुरू होता है। लेकिन बह प्राणी 
तो इसी छोक में ओतप्रोत रहेगा। 

मुसलमान छोग ऐसा मानते है कि मरने के वाद मनुष्य वर्क 
नाम के एक स्थान मे रहकर क़यामत की--आखिरी इंसाफ़ के दिन 
की--प्रतीक्षा करता है। जद्तक सब प्राणी मरकर यहाँ का सारा नाटक 
समाप्त न होजाय तवतक आखिरी फ़ेसह़े के किए न सब प्राणी 
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हाजिर रह सकते है और न हिसाब की बही ही बन्द दो सकती है। 
हिसाब पूरा हो, सब छोग नाटक के अन्त में जेसे नट इकट्टे होते हैं 
उस तरह एकत्र हों; सारा भेद खुल जाय, तभी सबके सामने फ़ेसहा 
दिया जा सकता है। फ़ेसले के अन्त में जिनको स्वर्ग ( बहिश्त ) 
मिले वे स्थायी स्वर्ग मे मोज करंगे ओर जिन्हे नरक (जहन्नुम या 
दोजख ) मिलेगा वे अखण्ड वेदना मे तड़पते रहेगे | जबतक यह निर्णय 
न हो तबतक मरे हुए सब छोगों को ब्जंक के वेटिंग रूम ( मुसाफिर- 
खाना) में प्रतीक्षा करते हुए बेठे रहना पढ़ेगा | बजंक कर्मभूमि न होने 
पर भी वहाँ मनुष्य की स्थिति मे फेरबदुछ तो होता ही रहता है। 
क्योंकि उसके पाप-पुण्य का हिसाब बेंक की अमानत अथवा व्यापार 
में छगाई हुई पूँनी की तरह बढ़ता रहता है। 

मेंने अगर अपनी जिन्दगी में एकाघ कुरआं बनवाया होगा, तो 
ज्यों-ज्यों छोग उस कुएँ का उपयोग करते जायेंगे त्यों-त्यों मेरे नाम 
पर बर्जक मे पुण्य ( सवाब ) बढ़ता जायगा। मैंने अगर किसी तरह 
का कोई नया सत्कार्य किया होगा ओर छोग उसका अनुकरण करने 
छगे होंगे; तो सत्क्ृत्य के नवीन क्षेत्र की शोध करनेवाले के रूप में 
मेरा अनुकरण करनेवाले के पुण्य में से कुछ अंश (रॉयह्टी) मुझे बर्जक 
मे मिलता रहेगा | एबछ ओर केन इन दो भाश्यों के झगड़े के फल- 
स्वरूप मनुष्य-जाति में पहली हत्या हुईं थी, जिससे अब मनुष्यों मे कोई 
भी हत्या करे तो उसके पाप का थोड़ा-बहुत अंश हत्या का रास्ता जारी 
करनेवाले बन्धुघाती केन के नाम जरूर जमा होता है। परलोक में पेटेण्ट 
एक्ट तो है नहीं, मगर ल्याय का घह्दीखाता बराबर जाम्रत रहता है। 

ऊपर बताई हुई बर्जंक की कल्पना ओर हमारी पारछोकिक जीवन 
की करुपना, ये दोनों क़रीब-करीब एक-सी ही है । 


२० लोइ-गेदव 


जिसे दम कीर्ति कहते हैं, वह दरअसछ इस पारछोकिक जीवन 
का प्रतिविष्य है। पारछेकिक सुद्रीष जीदन का एरिसाण तिकालने 
एर जत्म-मरण के जुँओों के बीच का सुल-दुःछात्मक जोदन ऋहुद 
थोड़ा या कम कह्ष जादगा । लेकिन पुरषार्थ की दृष्टि से देखें तो यह 
जीदन बड़े महत्व का है | क्योंकि यही कर्पभूमि है। भोग की दृष्टि से 
देखे तो यह देहगत जीवन अत्यन्त भत्प ओर तुछ है। इसीलिए जो 
अपने नफें-सुकसान का हिसाव कर सक्षता है उसे पहिक सु पर 
बहुत ध्यान न रखते हुए पारठौकिक यशःग्शरीर ओर उसमें मिल्लेदालि 
कीर्ि-रूपी सुखोप्मोग को तथा छोगों की मात अरूण्ड रुपसे 
मिलती रहनेवाढी इतहता को ही ज्णदा प्र रखनी चाहिए। इस 
होक में हम सत्कर्म करेंगे; लोगों को सत्मेरणा दुगे भोर पीछे 
रहनेबालों का सव ओर से विस्तार करेंगे; तो मरणोपराच्त यह सव 
बहता रहेगा और हमारा मरणोत्तर जीवन परिपुष् ओर छोक़ोन्नति- 
कारक होगा। 

प्राइत छोगों को इस जीवन का खयाल नहीं होता, इसीलिए उन्हे 
स्वगं-नरक के काह्पनिक इतिहास ओर भूगोल का प्रकोसत दिया 
जाग है--अथवा; प्रश़ेभन कहने के बजाग, यह कहे तो सी काम चल 

पाक ही एक वाह्माह्न चित्र उन्हें बतलावा 
जात है। 


मरणोत्तर जीवन याती सॉंपराय के बारे में नोट 


१. मनुष्य मृत्यु के दाद सी अस्ते पिचार, अपनी साइना, 
अपने संकल्पों भोर अपने किये हुए पुरुपाथे के जारण माल ने 
जीवित रहता है। मरने के दाद का यह जीवन मरने से पहले के 
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जितना ही महत्वपूर्ण होता है। यह परिपुष्ट भी होता है ओर क्षीण 
भी होता है। यह जीवन समाजोन्नति-कारक हो, तो वही मनुष्य 
का स्वर है, और वह समाज को नीचे गिरानेवाछा हो, तो वही 
नरक दै। पंचमहाभूतात्मक देह की घनिस्वत समाज-रूपी देह 
में रहकर मनुष्य अतिदीर्घ जीवन प्राप्त कर सकता है; ओर 
जीवन की सफलता का अधिकारी होता है। इस मरणोचर जीवन 
का व्यक्ति-रपी शीशे में, अहंकार-रूपी काच में, जो प्रतिबिम्तर पड़ता 
है वही कीर्ति ओर वही यश है। 

२. मरणोत्तर समाज-रूपी जीवन का ख़याल भनुष्य को नहीं 
होता । इसीलिए कीर्ति, यश, पुण्य, स्वर्ग-नरक इत्यादि कह्पनाओं 
की सृष्टि करके इन्हे मनुष्य के सामने रकखा गया है। नही तो पर- 
छोक प्रथ्वी के बांहर है, ऐसी कोई बात नहीं है। परछोक का तो 
मतलब है मरणोत्तर स्थिति। इसीको उपनिषद्‌ मे साँपराय नाम 
दिया गया दे । बालबुद्धि मूलों को इस सॉपराय की पहचान नहीं 
होती । इसलिए मूल्ले छोग यह सममते हैं कि देह, उसके सुख-दुःख, 
उन सुख-दुःखों फे साधनभूत होनेवाढा मांठमता ( वस्तु मात्र ) उन 
सुख-हुःखों का भोक्ता अहंकार (अस्मिता ) और देह क्ायम रहे 
उतने समय में पाया हुआ आयुष्य बस इतने में ही अपना सारा 
जीवन पर्याप्त होता है | ये सब बाते मिलकर जो व्यक्तित्व बनता है 
वह हमारे प्राण का अल्पाश मात्र है। सच पूछो तो काछ, देश 
( ब्याप्ति ) ओर आधार का विचार करने पर हमारा जीवन अत्यन्त 
विशाल है। यह बात जिसकी समस्त में आगई वह निश्चय ही निष्पाप 
ओर अमर होगा। 


३. ऐसा मलुष्य अगर यह कहे कि 'मेरी मृत्यु मर गई ओर में 


श्र लोक-जीवन 


अमर हूँ तो उसका अर्थ समकते में कोई मुश्किल नहीं है। जीवन 
की दृष्टि से शारीरिक मरण तुच्छ पदार्थ है, इतना तो सहज ही समझ 
डेना चाहिए। 


$+ ३१ 
अवतारबाद 


अबतारखाद हिन्दू-धर्म की एक विशेषता है। वेद का कथन है 
कि मलुष्य मूल में ईश्वर है । व्यक्ति के हृदय में इश्वरी तत्त का निवास 
है, यह बात थोड़ी-बहुत भिन्नता के साथ सभी ध्मा ने कही है। 
जिनमें देवताओं का समूह बहुत बड़ा है ऐसे रोमन, भीक अथवा 
पोराणिक धर्मों में ओर जगदेकमल्क होकर रहनेवाढे मत्सरी इधर 
पर ही निष्ठा रखनेवाले यहूदी, ईसाई ओर मुसलमान धर्म तक में 
देवी-देवताओं का स्वभाव छुगभग मनुष्यों जैसा ही है। धर्म-कथाओं 
में यद्यपि यह कहा हुआ है कि ईश्वर ने मनुष्य का निर्माण किया, 
मगर विकासवादी कहते आये हे कि खुद ईश्वर ही मनुष्य की कृति 
है। इन सब मतों के साथ अवतारबाद का सेल सम्भव मादम पढ़ता 
है। लेकिन अवतारवाद वस्तुतः विलक्षण और अद्भुत असर पेदा 
करनेवाल्ा विचार है। यह वाद ऐसा है कि जितना हृदय को आश्वा- 
सन देता है उतना ही तर्कबुद्धि को मी सन्तुष्ट करता है। इसका यथार्थ 
स्वरूप समझ लेना चाहिए | अवतारवाद को किसी हृद तक समझकर 
मुसत्मान ओरईसाई छोग भी अब कहने छो है कि 'अवतार यानी 
पेगस्वर का जल्म! इस अर्थ में अवतार हमें मान्य हे। कूरान में 
स्पष्ट कद है कि "ऐसी एक भी भूमि या पीढ़ी नहीं जिसमे इश्वर ने 
पेगम्बर न दिया हो! पेग्रम्बरों की परम्परा सृष्टि के समान ही 
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अखण्ड रूप से जारी है। यहूदी ओर ईसाई लोग भी पेग़म्बरों की 
परम्परा को मानते है। इसलिए अब अगर हम अवतारवबाद की 
मीमांसा उसकी मूछ कल्पना तथा मिन्न-मिन्न धर्मों की मिन्न-मिन्न 
मान्यताओं के स्वरूप के आधार पर करें, तो खाली हिन्दू-धर्म को 
ही नहीं बल्कि समी धर्मों को वह कहपना माल्य होगी ओर भविष्य 
में मनुष्य-जाति को जो स्वंसामान्य विश्व-धर्म का तत्तकुटुस्व 
बनना है उसमें अवतारबाद को प्रमुख स्थान मिक्ले बिना नहीं राह 
सकता | केवल छाम या प्रतिष्ठा का विचार करके अवतारबाद को 
सुन्दर रूप में उपस्थित करना हमारा उद्देश्य नहीं है। हम तो यहाँ 
सिर्फ़ यही व्यक्त करना चाहते है कि अवतार-मीमांसा आज कितनी 
महत्वपूर्ण ओर संस्कृति-पोषक दै। 

बोद्ध परिभाषा के अनुसार, कोई प्राणी अन्तमुंख होकर अपनी 
परिस्थिति के बारे में असन्तुष्ट होता है और अपने सब दोष दूर 
करके सर्वशुभगुणों का आत्यन्तिक विकास करने का संकरप 
करता है तो उसे बोधिसत्त्व कहते हैं। ऐसा बोधिसत्त्व एक-एक सदू- 
गुण की पारमिता यानी सर्वाध् कोटि प्राप्त करता हुआ हरेक जन्म में 
ऊँचा उठता जाता है ओर अन्त में बुद्ध हो जाता है। जब उसे 
अपना उद्धार करने की शक्ति प्राप्त हो जाती है तब उसे 'पच्चेक 
( प्रत्येक ) बुद' यानी अपना उद्धार करने में समर्थ बुद्ध कहते है। 
वहीं जब जगत्‌ का उद्धार करने का सामथ्ये प्राप्त कर ठेता है; तब 
गौतम बुद्ध की तरह “तथागत बन जाता है | 

प्रत्येक व्यक्ति के लिए यही स्वाभाविक उन्नति-क्रम है। गीता में 
जिसे “अनेकजन्मसंसिद्ध! कहा है उसीको 'नर करनी करे तो 
नारायण होजाय' इस छोकोक्ति में “नारायण! कहां गया दे। 
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हमारा उद्धार करनेवाढ्ा हमें से ही उदय होता है, हम जो 
साधना न कर सके वह उसने की है; हममें से हो एक होने पर भी 
परात्पर ( श्रेष्ठातिश्रे्ठ ) के अंश-रूप बह हुआ। है; यह प्रत्यक्ष देख- 
कर भी यह सब स्वीकार करने में मनुष्य आनाकानी करता है। 
क्योंकि इसमें एक यह कठिनाई तो है ही कि हमारे जैसा ही हमारी 
वरावरी का कोई भी मतुष्य हमसे आगे बढ़ गया है यह स्वीकार 
करने मे उससे अपनी हीनता स्वीकार करनी पड़ती है, लेकिन इसके 
साथ ही एक ओर तात्विक कठिनाई भी है जितका विचार करता 
चाहिए | 

प्रत्येक आत्मा शुद्ध, चुद्ध, नित्य, मुक्त और सर्वसमर्थ होने पर 
भी वह अपना मूलपद कैसे खो बेठा, यह शह्ढा सहज ही पेढ़ा होती 
है। शुद्ध अशुद्ध किसदिए हो ९ मुक्त बन्धन में क्यों बेंघे ? जो 
नित्य है वह अनित्य क्यों हो? ओर जो सर्वसमर्थ है बह अपने- 
को अधःपतन से क्यों नवचा सका १ ये सब प्रश्न स्वाभाविक हैं। 
तक कहता है कि आत्मा का अधःपतन होता ही नहीं; यह सब्र श्रम 
है। तो फिर यह श्रम पेदा कहाँसे हुआ ९ परस्परविरोधी तत्त 
स्वृतन्त्र रूप से सच्चे प्रतीत हों तब तकंबुद्धि चक्कर में पड़ जाती 
है ओर उसे यह मानना ही पड़ता है कि इस विषय की उपपत्ति मेरे 
पास नहीं है। तक के पराभव को मंजूर करनेवाे इस जवाब को 
ही माया कहा गया है। माया कोई वाद या सिद्धान्त नहीं प्रत्युत्‌ वस्तु 
स्थिति का स्त्रीकार है। 

सवान्र स्थिति पर होने पर भी जो अपनी जगह को क़ायम 
नहीं रख सकता, बह अशुद्ध, अनित्य, अज्ञानी और बुद्ध हुए वाद 
फिर से ऊँचा उठने की शक्ति कहँसे छायगा ! जिससे जो था वही 
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कायम न रबखा जा सका वह खोये हुए को फिर से खुद ही किस 
तरह प्राप्त करेगा ? इसलिए जो समर्थ है उस्तीको कृपाबान होकर, नीचे 
उतर के, हमारा हाथ पकड़कर हमें ऊपर उठाना चाहिए। यह खुद 
ऊपर चढ़ने का काम नहीं, वल्कि समर्थ के छिए ऊपर उठाने का 
काम है। सर्वेंसमर्थ परमात्मा करुण बुद्धि से झपाु होकर हमारे 
उद्धार के लिए नीचे उतरता है। उसके सदारे से ही हम पतित हुए 
छोग पुनीत हो सकते है। जिस-जिस विभूति मे तारक-शक्ति दिखाई 
दे उस-उसमें प्रभु अवतरित है। यह मानना ही तकंयुक्त है। यह 
अवतार अश्पांश में हो या पूणाश में, अमुक काल तक का हो या 
जीवनाबधि हो, परन्तु उसकी यह विशेषता है कि तारक-तत्त बाहर 
से आकर मनुष्य में अवतरित होता है। जगदुद्वार की इस कल्पना 
को ही अवतारवाद कहते दे । 

कु्ड्डार का चाक एक बार घूमने छगा तो फिर घूमता ही रहता 
है। उसकी गति स्वयंभू नहीं है । चाक का सामर्थ्य तो वस इतना 
ही है कि जो गति उसे दी जाय उसे बहुत समय तक कायम रक्खे 
अपने स्वभाव के अनुसार चाक, चाहे अति अहप प्रमाण में ही क्यों 
न हो, क्षण-क्षण मे रुकने का प्रयत्त करता है। अतः उसकी गति 
जारी रखने के छिए कुस्दार को हाथ मे लकड़ी लेकर बार-घार 
उसे प्रेरणा देनी पड़ती है। कुम्हार की यह मार बार-बार बाहर 
से छाते रहने पर ही चाक धूमता रहता है । यही हाठ॒ उस समाज 
का दे जो स्वभाव से ही जड़ है। अवतारी पुरुषों के प्रताप की 
परम्परा ईश्वर-कपा से जारी है । प्रेरणा का भत्ता जारी है, इसीसे 
संस्क्रति-रूपी अभि प्रज्वहित वनी हुई है । 

यह प्रेरणा बाहर से मिलती है या अन्तःस्फू्ते है, मानवी है या 
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अतिमानवी है, इसकी चर्चा की यहाँ कोई जरूरत नहीं। अवतार- 
बाद का कईना है. कि प्रेरणा निश्चितरुप से बाह्य है, अतिमानवी है। 
मनुष्य इस प्रेरणा को प्रहण कर सकता है, घारण कर सकता है, यही 
उसका बहुप्पन या उसकी विशेषता है। इसके विरुद्ध पक्ष का कहना है 
कि गर्मी खूब बढ़ती है तब माछ पेदा होकर प्रकाश का रूप धारण 
करती है, यह हम हमेशा देखते हैं। प्रकाश उष्णता में से ही प्रकट होता 
है। उष्णता ओर प्रकाश के स्वरूप भिन्न होने पर भी तत्ततः 
उध्णता का उत्कट रूप ही प्रकाश है; इस बारे में कोई शंका नहीं 
करता | गर्मी को खूब बढ़ी हुई देख यह सममाकर प्रकाश चाहे जहाँ 
से आकर उसमें नहीं बेठ जाता कि अब उसके अवतार का उपयुक्त 
आधार तैयार होगया है। वह तो अन्दर से ही प्रदीप्त होता है। 
इसी प्रकार मानब-जाति का तारणहार मरलुष्यों में से ही उत्पन्न होता 
है और मनुष्य-स्वभाव का ही वह बनता है। 

इस चर्चा को थोड़ा आगे बढ़ायें तो यह माछम पढ़ेगा कि दोनों 
पक्षों में मतमेद नहीं, सिप्नो शब्द-भेद है। गाँधीजी कहते है कि “जो 
पुरुष अपने युग में सर्वश्रेष्ठ धमंबान होता है उसे भविष्यकाल के छोग 
अवतार की तरह पूजने छाते हैं। जिसमें धर्म-जागृति अपने थुग में 
सबसे अधिक है वह विशेष अवतार है |” अवतार की कल्पना को 
इस तरह दुद्रा रूप देकर गांधीजी ने ऊपर का विवाद ही मिटा 
दिया है। हरेक पीढी में। हरेक काछ में, समाज को सावधान करने- 
चाहे कोई-न-कोई पुरुष होते ही है। उनकी विभूति असाधारण मालूम 
पड़ने पर उनके पीछे के लोग उन्‍हें अवतार कहने छगते है।ओोर 
उनकी दी हुई प्रेरणाय इश्वरी प्रेरणायें है, ऐसा मानकर श्रद्धा भोर 
आदर के साथ उन्हें स्वीकार करते हैं| 
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कुरान में भी स्पष्ट कहा है कि अल्छा (दैश्वर) ने हरेक युग को 
एक-एक पेगम्बर दिया है। बिना पेग़स्बर कोई भूमि नहीं है, पेग़रस्बर 
चग्गैर कोई समाज नहीं है, और पेगम्बर बगेर कोई थुग नहीं है। 
इसका मतछब यही है कि हरेक काल में हरेक जगह कोई-न-कोई 
तारक पुरुष होगा ही । जरूरत सिर्फ़ इस वात की है कि समाज मे 
उसको पहचानने की शक्ति हो । 

यहाँ हमे शाल्त्ों के प्राण पर भी थोड़ा विचार कर लेना 
चाहिए । उद्धारक विभूतियों की प्रेरणा को एक बार श्रद्धा ओर 
आदर से स्वीकार कर लेने के बाद उनके वचनों का संग्रह होना 
बिलकुछ स्वाभाविक है । इस नरह प्रेरणा शब्द में बंधकर भ्रन्थ का 
रूप धारण करती है; ओर सल्त-बचन द्वी शास्त्र हैं यह मूछ 
सिद्धान्त विक्षत होकर शाज्लीय प्रमाण को किताबी प्रमाण का रूप 
प्राप्त हो जाता है। धर्म का तत्त्व गृढ़ है और प्रसंगानुसार उसका 
बिनियोग बदढता रहता है। जीवित परिस्थिति का निरीक्षण करके 
धममंज्ञ पुरुष एक समय जो निर्णय करते है वही काछ और परिस्थिति 
के बदछ जाने पर छागू नहीं होता | शंकराचाय ने भी कहा है कि 
यस्मिनू देशें काले निमित्ते चयो पर्मोश्नुष्ठीयते स एवं देशकाल 
निमित्तान्तरेषु अवर्मो भवति' (शांकर शरीरभाष्य ३, १५ २४)। ऐसी 
परिस्थिति मे व्याकरणशास्तर, मीमांसाशाक्ष ओर तकंशाख्ष के जोर. 
पर प्राचीन वरतुओं का अर्थ करने में ओर मृतप्राय अस्थों पर 
समाज का जीवन-क्रम एवं उसका भाग्य छटकता रखने मे अत्याचार 
ओर आत्मद्रोह है। 'शिष्टा प्रमाणम्‌” यही सा रास्ता दे ।शिष्ट 
यानी जिनकी बुद्धि ओर हृदय शुद्ध है, जो समाज-हित को पहचानते 
है ओर जिनका हृदय समाज-द्वित की तरफ़ ही जाता है; वे पवित्र 
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व्यक्ति। सत्य; महिसा, ब्रह्मचर्य, अस्तेय, अपरिम्ह आदि प्रत जिनके 
लिए स्वाभाविक हो गये है, ऐसे बिरले व्यक्तियों को ही शिष्ट कह 
सकते है । वे जो रास्त। निश्चित करें वही शास्त्र है। भर्तृहरि तो 
इससे भी आगे जाकर कहते हैं कि सत्पुरुष सहज रूप में जो कुछ 
कहे वह भी शाल्र ही है। 
परिचरितव्या सन्त यद्यपि कययन्ति ते न उपदेशम्‌ । 

, गास्तेषा स्वैरकथा ता एवं भवन्ति शास्त्राणि ॥ 

प्राचीन शास्लीय वचनों क। अर्थ भी ऐसे शिष्ट व्यक्तियों को ही 
करना चाहिए। जीवनतसज्ञान केवड पण्डितों के पंजे मे कभी न 
पड़ना चाहिए | 

भूमि का भार दूर करने के लिए हरेक युग में अवतार होते है, 
ऐसा हमारे पूर्वजों ने कद्दा हुआ है। इन बचनों का शब्दार्थमात्र हेने 
से धहुत-से छोगों का ऐसा ख़याढ़ होगया है कि जिस तरह नाव 
में बेठनेवाढों का बोस बढ़ने पर नाव उस बोक को सहने में 
असमर्थ होकर डूब जाती है, उसी प्रकार छोकसंख्या बढ़ने से प्रथ्वी 
को अपनी पीठ का भार असह्न होजाता है। लेकिन सच पूछो तो 
पृथ्वी पर ओर पृथ्वी में जो जड़ द्रव्य है उसमें कोई बढ़ती-घटती 
होती ही नहीं है । 
राई-जैपे दाने से वह-जैछा बड़ा दरझ्त जमीन पर उगता है, परन्तु 
उस दरत्त का इतना बढ़ा बोक हवा, पानी ओर मिट्टी से ही पंदा 
होता है। अतः दराछ्त बढ़ने पर जमीन का बोझ किस तरह बढ़े ९ 
घोड़े पर बेठे-चेंठ सवार अपनी यैछी में से रोटी खा जाय तो उससे 
थेहही का वोक तो जरूर हलका हो और सवार के पेट का बोम 
बढ़े, लेकिन उससे घोड़े का क्या ९ घोढ़े पर तो उतना ही बोम रहा। 
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यही प्रथ्वी का भी हाल है । पृथ्वी का जो भार बहता है वह भोतिक 
नहीं प्रत्युत्‌ नेतिक है । उसका निवारण करना अवतार का काम दै। 
जब समाज में अनाचार बढ़ता है; स्वार्थ, विद्रोह, कछह ओर 
नास्तिकता फेलती है, तब प्रथ्वी को उनका भार असह्य होजाता 
है। और फिर [थ्त्री दीन होकर अपने विधाता पाल्नकर्तता के पास 
गरीब गाय वनकर जाती है। सर्वान्तर्यामी परमात्मा दया होकर 
धर्मंपरायण व्यक्तियों के लिए आहार देता है। अंगीठी को दिछाकर 
और फुकनी से फूंक मारकर जिस तरह हम उसमे की अप्नि को 
प्रज्वल्ित करते है उसी प्रकार समाज को हि्कर, धर्म की फूँक 
भारकर, धर्म का संस्करण करके, अवतारी पुरुप सज्जनता की, मनुण्य- 
प्रेम की ओर देवी सम्पत्ति की स्थापना करता है। समाज के 
सममदार आदमी उस्त धर्म-प्रेरणा को पहचानकर आपस्तिकता से 
उसे स्वीकार करते हैँ | 

अवतार का उद्देश्य धर्म-संस्थापना दै। धर्म-संस्थापना का 
मतलब कोई मत या कोई पंथ चलाना नहीं बल्कि छोगों मे सत्य, 
प्रेस, दया; वासना-संयम, सर्वभूतहितेरतत्त आदि शुभमंगल तत्तों 
पर के विश्वास को जीवित करना है। जिसमें सबका कल्याण हो 
वह धर्म है। सर्वप्रमाओं को सावत्रिक ओर सनातन धारण करने- 
वाह्य धर्म है | यह धरम विश्वव्यापी, 'सनावन ओर इसीसे नित्य-नूतन 
होता है। सजीव, हल्चत्वाले, चेतन्ययुक्त शरीर पर मोहित होकर 
चित्रकार उसका चित्र बनाता है, ओर भूर्तिकार उसकी मूर्ति बनाता 
है। जिसने जीवित शरीर को देखा है, जिसने उसके साथ सत्संग 
किया है, उसे चित्र या मूर्ति को देखकर भी मूछ चेतन्य का स्मरण 
होता है ओर उसमें से चेतल्यमयी प्रेरणा मिलती है। परन्तु जिनका 
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अनुभव और कल्पना चित्र था मूर्ति के बाहर जाते ही नहीं उन्हें 
बह बन्धन-रूप होता है। चेतल्य की भूख भरता मूर्ति से किस तरह 
मिटे १ जीवित मूर्त्ति उद्धार करती हे, निष्माण मूर्ति गहे में पत्थर 
बनकर डुबा देती है। 

अवतारी पुरुषों के नाम पर जो धर्म चलते है वे सचमुच उनके 
नहीं है। प्रेम का सन्देश दूसरे स्थान को मेजने के लिए प्रेमपत्र 
सेजना पड़ता है । प्रेमपत्र ले जानेवाला सन्देशवाहक कोई प्रेमी नहीं 
होता । पत्र के कागज, स्याही, स्याही के रंग, अक्षर के मरोड़; 
शब्द, भाषा, भाषा के अलंकार इनमें से कोई भी प्रेम नहीं हैं। प्रेम 
तो अमूर्त है। परन्तु इन सब साधनों के बगैर उसको वहन केसे 
किया जाय ९ प्रेम को समसनेवाढ्ा इन सब साधनों का उपयोग 
करते हुए भी इनपर निर्भर नहीं रहता। साधनों से प्रेम मिन्न है, यह 
जानकर वह साधनों को ही सब कुछ मानकर नहीं बेठ रहता। इसी 
न्याय से समाज मे रुढ़ बले हुए विचारों, रिवाजों ओर रिद्धान्तों 
का आधार लेकर धर्म-संस्थापक उन्हींमें अपना सन्देश डालकर 
होगों के आगे रखते है। पुराने में से जितने के लिए यह विश्वास हो- 
गया कि वह ख़राब और फेंक देने छायक है उतनेका ही वे विरोध 
करते है। जितना निभा हेने छायक़ ढगे उतनेको निभा लेने की 
उनकी व्ृृत्ति होती है। वे जो नये साधन, नये रिवाज या नई संस्थायें 
उत्पन्न करते है; और जिनके बारे में वे अत्यन्त आदर ओर आग्रह 
रखते हे, उन वस्तुओं का भी उनके सन्देश की वाहक होने से ही 
महत्त है। परन्तु अविद्या से जकड़ी हुई मलुष्य-जाति ने तत्त के 
साथ गाँठ वाँधना छोडकर तत्तवाहक या तत्त-सम्राहक वाह्य साधनों 
को ही महत्त्व दिया है ओर उसके लिए अनेक युद्ध किये है। 
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साधन-मेद के कारण ऐसे युद्ध होते देखकर कितने ही केबछ 
तत्त को चोद्धिक दृष्टि से अहण करके ही सन्‍्तोप करते है। साधनों 
के बारे में उनका विश्वास न होने के कारण, साधन-मात्र की वे उपेक्षा 
करते है । इस वात को वे भूल जाते है कि केवल तत्त्व-ज्ञात फे लिए 
धर्म नही है, वह तो जीवन-परिवर्तन के लिए, आत्मशुद्धि के लिए, 
आत्मसक्षात्कार के लिए है। सामान्य जन-समुदाय देवता को छोड़- 
कर मन्दिर या मस्जिद की ही उपासना करता है; जवकि कितने ही 
उत्साही पर अज्ञान शरारती भन्दिरों को तोड़कर देवताओं को 
बचाने मे लगते है। परन्तु असंछी जरूरत तो यह है कि मलुप्य 
मन्दिर को मन्दिर ओर, ईश्वर को ईश्वर की तरह पहचानें । ऐसा 
होने पर वे साधन के बारे मे साध्य के जितना ही आग्रह रखने पर 
भी साधन-पूजक न वन जायंगे। हरेक पैगम्बर जो-कुछ दे जाता दै 
उसका शुद्ध रूप मे सेवन हो, इसके लिए उसको विरासत का क्षण- 
क्षण में संस्करण होना चाहिए। क्योंकि जिसका नित्य-संस्करण 
होता है उसका नाश नहीं करना पहुता । नित्य-संस्करण ही जीवन 
का साधन अथवा व्याकरण है। 

पेगस्वर मुहस्मद से पहछे अरवस्तान में बावा अत्राहम का धर्म 
प्रचढ्धित था। उस धर्म में तरह-तरह के दोष पैदा होगये। उसमे से 
जो दोष मुहम्मद साहब को असझ्य ढो, उन्हींका उन्होंने कमर 
कसकर विरोध किया । परन्तु मक्का को यात्रा, कावा के चुम्बन, वहाँ- 
के स्नान, एकबस्त्री स्नान आदि विधियों में कोई दोप न देख इन्हे 
उल्होंने जारी रहने दिया | वकर-इद का बढिद्ान सी मुहम्मद साहब 
ने खुद जारी नहीं किया। परल्तु उसके मूल मे शिविश्रियाढ अथवा 
राकमागद के जैसी अलोकिक ईश्वरनिष्ठा देखकर ही उन्होंने इसको 
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रहने दिया। मांसाह्वरी लोगों के लिए बकर-इहंद्‌ को बलिदान सहज 
ही शोचनीय है, परन्तु इसी बकर-ईद की कुण्बानी हिन्दुस्तान में 
महाकलह की जड़ होगई है। तटस्थरूप में इस्ठाम का अभ्यास 
करने पर मालूम हुआ है कि बकर-ईद की कुरबानी इस्लाम का मुख्य 
अंग नहीं है। इस्लाम का मतलब तो है ईश्वर के बारे मे अन्य 
निष्ठा । इस्हाम का असली आम्रह इैश्वर फी भद्वेतता के बारे में है। 
अनात्मा को आत्मा मानना, अनीश्वर को ईश्वर मानना; इसकी 
इस्छाम को बड़ी चिढ़ है। हरेक धर्मनिन्‍्ठ साधक ओर भक्त को भी 
इससे नफ़रत होती है। जो विछासनि98 है, घनलोलुप है। जानमाल- 
परस्त है, किताबपरस्त है; वह सा भक्त नहीं है--सच्चा मुसढमान 
नहीं है। कितने ही मुसत्मान दूसरों का अलुकरण करके ताजिये 
निकाछते है और मस्जिद-परस्ती का दोप करते हैं। यह बात अक्ग 
है। परन्तु सच्चे इस्छाम का मतलब तो ईश्वरनिष्ठा, गरीबों पर रहम, 
ईश्वर-प्रार्थना और धर्म-सेवा है। और यही बात हरेक धर्म के बारे में 
कही जा सकती है। 
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वर्ण-ब्यवस्था गुणकर्मविभागशः है। इन दोनों में गुण अधिकांश 
में आनुवंशिक होने से, ओर कर्म अथवा उपजीविका के उद्योगी 
धन्पे में मी कुछ-परम्परा का महत्व अधिक होने के कारण, वर्ण- 
व्यवस्था मलुष्य फे जन्मानुसार निश्चित करने में अशास्त्रीयता या 
अन्याय जैसी कोई बात नहीं है। :५०००:०७४ #0 00 या 
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॥00०070778 ॥0 छ०४८)॥ ऐसा काल्पनिक विरोध खड़ा करके 
चातुवंण्य का विरोध करने में कोई सार नहीं है। गुण-कम्म-विभाग 
बहुत-कुछ जन्मानुसांर ही होने के कारण, चातुबण्य इश्वरक्नत 
(मयाम्रृष्ट) माना गया है। परन्तु चातु्ण्य के आधारभूत तत्त्व गुण 
ओर कर्म है, 5समे सन्देद नहीं। गीता में जहाँ श्राह्मणों के कर्म गिनाये 
गये है वहाँ वे गुण ही दै। क्षात्र-कर्म के बारे में भी यही कहा जा 
सकता है। वेश्य-शूद्रों के चारे मे जो स्वाभाविक कर्म कहे गये 
है वे कर्म ही है । 

ब्राह्मण ओर क्षत्रिय दोनों वर्ण प्रत्यक्ष रूप मे समाज-सेवा-परा- 
यण होने के कारण, उनकी आजीविका समाज चलाता है। वैश्य और 
शूद्र को केत्छ आजोबिका के लिए विशिष्ट कर्म करने पढ़ते है । इसी 
कारण ऊपर वतछाया हुआ भेद्‌ किया होगा। मलुस्सृति ने केवछ 
ब्राह्मणों के लिए छः कर्म गिनाकर उनमे से तीन (अध्यापन, याजन और 
प्रतिमरह) आजीविका के लिए ओर तीन (यजन, दान ओर अध्ययन) 
धर्म यानी सधाज-सेवा के लिए करने को कहा है। इनमे से अध्या- 
पन से आजीविका मिलती हो तो भी उसका प्रधान उद्देश्य समाज- 
सेवा ही है। आजीविका के लिए अध्यापन करनेवाल्ा “उपाध्याय 
त्राह्मणवर्ग में भी बहुत प्रतिष्ठा नहीं पाता | 

किसी भी धन्वेवाढा आदमी वर्ण के अनुसार भिन्न वृत्ति से रह 
सकता है। दरनी की बड़ी दूकान मे रोजमर्रा की मजूरी लेकर 
सीने, बटन टॉकने आदि के काम करनेवाल्ा दरनी शूद्र दरनी 
है। सिलाई की बड़ी दूकान चढानेवाले दूरजी को वेश्य दरनी 
कह सकते है। नगर के सब दरजियों का संगठन करके, अवसर 
प्राप्त होने पर समाज अथवा सरकार के विरुद्ध हृड़ताढ कराके 
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दरज्ञी जाति के अधिकारों की रक्षा करनेवाले को क्षत्रिय दरनी 
कहना चाहिए। और दरज़ी की शिक्षा के वर्ग खोलकर, मानसिक 
चोरी किये बगैर; इस कला का ज्ञान सिखानेवाा ब्राह्मण दरज़ी कह 
जा सकता है। ( थ्यतिधर्म सम्रह में दस तरह के ब्राह्मणों का वर्णन 
अन्रि-स्मृति से उद्धृत किया गया है; वह इस सम्बन्ध में जहर 
देखने लायक है। उसमें क्षत्रिय ब्राह्मण, वेश्य ब्राह्मण; स्ऐेच्छ ब्राह्मण 
आदि वर्ग करके उनके लक्षण बतडाये गये है। जाति ओर बर्ग इन 
दो तत्तों के मिश्रण से इस तरह का वर्गीकरण उत्पन्न होता है। ) 

यहाँतक हमने शुणशः पढ़ के बारे में विचार किया है। परल्तु 
समाज में प्रचद्धित सारे इष्ट धन्धे बंश-परम्परा से चछाकर समाज- 
द्रोहदी प्रतिस्पर्धा बन्द करने के लिए झासतौर पर वर्ण-ब्यवस्था की 
रचना हुई है। 

समाज-सेवा के परोपकारी हेतु से ऐसे कोई भी काम हर किसी 
को करने चाहिएँ जो अपनेको साध्य मातम पड़ें। क्योंकि ऐसा 
करने में धत्धे की प्रतिस्पर्धा नहीं है! आजीविका का धन्धा करो 
तो वह वंश-परम्परा से चछा आनेवात्य अथवा उस जैसा ही कोई 
हो, यह वर्ण-व्यवस्था का आग्रह ज़रूर है। इसलिए समाज की दृष्टि 
से सब वर्ण समान माने गये है। हरेक धर्म अपने-अपने स्थान पर 
श्रेष्ठ है, इस कल्याणकारक सिद्धान्त को स्वीकार न करे तो प्रति- 
स्पर्धा में रुकावट नहीं पड़ सकेगी और जगत्‌ में द्रोह, विम्रह और 
असूया बन्द नहीं होंगे। बंश-परम्परा के संस्कार की वजह से 
स्वकम ओर स्वधर्म के अनुशीलन में असाधारण कोशल्य की प्राप्ति 
होती है। सामाजिक रूप मे विचार करने पर यह बहुत बड़ा छाम 
है। वकील का वेट जन्म से ही वकील होता है। बढ़े होने पर पुराने 
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मवक्किल भी उसे स्थायीरूप से मिल जाते हे। इस 6रह वकील- 
मवक्किल में घरोपे का सम्बन्ध दृढ़ होता है। आर्य समाजशाश्र का 
यह नियम होने के कारण कि कोई भी धन्धा पेस कमाने के छिए न 
किया जाय, ओर निष्पक्ष एवं निस्पृह समाज-सेवक श्रूपियों का यह्‌ 
निश्चय होने फे कारण कि हरेक धन्धा 'सर्वभूत हितेरत ' होना 
चाहिए, भिन्न-भिन्न धन्धों के वीच ईष्या होने की कोई वजह नहीं 
रहती । | 

अपवाद-ऊूप किसी व्यक्ति को अपनी वेश-परम्परागत धन्वा 
पसन्द न होकर दूसरा ही कोई धन्धा अनुकूछ हो सकता है; परन्तु 
ऐसे अपवाद पर से समाज-व्यवस्था को व्यवस्था-शून्य या तंत्र-शून्य 
करना वुद्धिद्दीनता का छक्षण है। उपजीविका की व्यवस्था केवल 
समाभ-हित की ही दृष्टि से रखने से व्यक्ति का विकास कुण्टित होता 
है, ऐसा मानने की कोई वजद्द नहीं दै। करधे के ऊपर कपडा घुन- 
कर पेट भरनेवाढे कबीर का ओर तम्बू तेयार करके अपना व 
अपने शिष्यों का पेट भरनेवाले सन्त पाक का विकास किस ओर 
से कुण्ठित हुआ था १ 

ल्वियाँ विशेषतः वाल-पाल्नन में छग जाती है; इसलिए उन्हे 
आजीबिका के लिए स्व॒तन्त्र धन्धा करने की जरूरत नहीं रहनी 
चाहिए | वे पति के धन्धे में थोड़ी-बहुत मदद करें, यही काफ़ी है। 
वस्तुस्थिति ऐसी होने के कारण गोत्र के अनुसार वर्ण के बारे में 
भी निश्चय हो सकता है, कि पति का जो वर्ण हो धहो पत्नी का वर्ण 
है। जहाँ रहन-सहन ओर विचार-सरणि परस्परानुकूछ हो और 
अल्य किसी कारण से सम्बन्ध दूषित न होता हो वहाँ वर्णान्‍्तर 
विवाह द्वोने में भी कोई समाज-द्रोह या धर्म-हानि नहीं है। 
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ऐसे वर्णास्तर विवाह किये ही जाये, ऐसा आग्रह रखने से भी 
वे बहुत नहीं होंगे। ओर समाज-द्वितेषी छोण अगर उचित अपवादों 
का विरोध न कर ऐसे सम्बन्धों को अपना आशीर्वाद ही दे तो 
सामाजिक वातावरण नीरोग एवं चेतन्य रहेगा। 

धर्म के अध्ययन ओर आचरण एवं कालानुरुप संस्करण को 
प्रधानता देकर समाज के संस्कार, ज्ञान, कोशल्य और पराक्रम को 
बढ़ाने फे छिए जो छोग समाज-सेवा को प्रहण करें दही प्राह्मण है। 

धर्मशास्त्र का ( जिसमें समाजशास्त्र पूरी तोर पर आ जाता 
है) सम्पूर्ण अध्ययन करके, समाज के समस्त व्यवहार के लिए आब- 
श्यक जानकारी प्राप्त करके, समाज के सब व्गों और घटकों के 
रक्षण-पालन की जिम्मेदारी निष्पक्षता ओर जागरूकता के साथ 
निबाहनेवाला क्षत्रिय है । 

समाज के नित्य-वद्धंमान भिन्न-सिन्न अंगों के छिए आवश्यक 
वस्तु तेयार करके छोगों मे बेचने अथवा समाञ्ञ के लिए उपयोगी 
अनेक प्रकार का ज्ञान एवं कोशल्य प्राप्त कर उसका मुआवजा लेकर 
उसे समाज को देनेवाले वे छोग वेश्य है जो बस्तुयं एवं कोशल्य प्राप्त 
करने, बेचने तथा अपने जीवन में धर्म यानी समाज-हित का उरल॑- 
घन नहीं करते | 

परिचर्या यानी शारीरिक सेवा करनी या लेनी समाज-हित को 
दृष्टि से बहुत हितकारक नहीं है। जो काम हरेक को खुद ही 
करने चाहिएँ उन्हें दूसरों से कराने में दोनों ओर के व्यक्तियों का 
ओर समाज का अद्ठित ही होता दै। परिचर्या करने और करानेवाले 
दोनों परस्पर आश्रित ही हुए। बृद्ध, रोगी, दुर्व अथवा मूखे ओर 
बालक ही स्व॒मावतः परिचर्या के अधिकारी है। ऐसों की परिचर्या 
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तो कुटुम्बियों को ही अपना आद्य-धर्म समक समय निकालकर करनी 
चाहिए। परिचर्या आजीविका का धन्धा बने, यह घृष्ट नहीं दै। 
समाज जब हीन होता है; तव समाजसेवा के परोपकारी क्षेत्र में 
धन्घेदार छोग घुस जाते है ओर सेवा के काम धन्घे के साधन 
बन जाते हू | 

समाज-हित की दृष्टि से परिचर्या भयावह है; यह विचार 
प्राचीन आर्यो मे जितना चाहिए उतना जाग्रत नहीं था। प्राचीनकाल 
के आरयो जैसे प्रीक यवन छोग तो यही मानते थे कि 'परिचारक 
गलाम समाज के स्वाभाविक अड्ढ है!” परिचर्या-दोप के कारण आर्य 
संस्कृत ओर ग्रीक संरक्षत दोनों बहुत नीचे गिर गई है, यह हम 
आज स्पष्ट देख सकते है। अतः गुलाम; शूद्र ओर अंत्यज बगेरा 
बर्णो का हमें नये सिरे से विचार करना चाहिए। 

त्राक्षण, क्षत्रिय ओर बेश्य ये तीनों वर्ण संस्कार-प्रधान हे । जिनमे 
इन संस्कारों को अहण करने को योग्यता ही नहीं है; अथवा जिनमे 
संस्कार डालने में समाज निष्फल रहे, उन ढोगों के लिए परिचर्या 
ही आजीवका का साधन वन जाती है| परिचर्या करनेवाले को एक 
ही गुण वढ़ाने की जरूरत दै-नम्रता, सन्‍्तोप, यानी असूया का अभाव | 

एक ओर परिचर्या का क्षेत्र ही संकुृचित करते जाना और 
दूसरी ओर शिक्षणशास्त्र में नये-नये प्रयोग करके संस्कार डाढमे 
की निष्फद्ता के क्षेत्र को समाप्लप्राय कर देना समाज के उत्कर्ष 
का लक्षण है। ऐसा करते हुए शूद्र वर्ण ही नामशेप होजाना चाहिए | 
जिस समाज मे शूद्र-बर्ग बहुत अधिक है वह समाज अपने गढे में 
बड़ा पत्थर बाँधकर तरने का मिथ्या प्रयत्न करता है, ऐसा कहना 
चाहिए । ऐसा समाज पराधीन ही होगा | 
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शिक्षण ओर स्वावहम्बन के विकास से शूद्रवर्ण का स्थान दूर करके 
बाक़ी के तीन वर्ण का विचार करना चाहिए। आढुस्य और विह्ञास 
ये दो दोष कम हों तो छोभ और मत्सर सी कम होंगे। सम्तोष ओर 
पराक्रम ये दोनों अगर पूरी तरह बढ़ें तो न कोई किसीको छटे, न कोई 
किसीके साथ अन्याय करे | ऐसी परिस्थिति में प्रजा में ही जीवन 
व्यतीत करनेवाले क्षत्रियों की संख्या अपनेआप कम होगी। जिस तरह 
हम यह नहीं चाहते कि समाज में रोग बढ़ और डाबटरों की रोजी 
बढ़े; इसी प्रकार छटमार, अन्याय, ज्ोर-जवरदस्ती बढ़ती रहे और 
पढ़ोस के खूँखार राष्ट्रों से प्रभा की राक्षा करने का अवसर क्षत्रियों 
को मिले, उनकी प्रतिष्ठा और, समरद्धि बढ़े, यह श्च्छा भी अनुचित द्दी 
मानी जायगी। हाँ, यह ज़रूर है कि जिस प्रकार हमारी इच्छा तो यह्‌ 
होती है कि आग बुझाने के दमकछ, दुममिक्ष-पीढ़ितों की सहायता 
ओर बीमारों की दबा-दारू के दवास़ानों की जरूरत ही न पढ़े तो 
ठीक है; फिर भी सावधानी से उनकी तैयारी रखनी ही पड़ती है, 
उसी प्रकार रक्षणपरायण, कमर कसके हड़नेवाले, जीवन की परवा 
न करनेवाले, पक्षपातरहित एवं व्यसन-विमुक्त क्षत्रियों का वर्ण भी 
रखना चाहिए। मगर ऐसी तेयारी रखने पर भी यह इच्छा तो 
रखनी ही चाहिए कि समाज में आदणश मलुष्यता फैले ओर क्षत्रियवर्ण 
की जहरत ही न रहे । 

मनुष्य जबतक जन्म से ही शिक्षा-सम्पन्न ओर संस्कार-सम्पन्न 
न हो तबतक ज्ञानदान करनेवा्मा वर्ग अवश्य रहेगा। पर इस वर्ग के 
हाथ में सत्ता ओर उसके साधन नहीं रहने चाहिएँ । सत्य और सेवा, 
स्वावछस्वन ओर गरीबी मे वे सन्तोष-समाधान से जीते रहें। ऐसी 
व्यवस्था हो तो इस वर्ग के बढ़ने का कोई दुःख या भय नहीं। परल्तु 
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इस घर्ग की संख्या हमेशा परिमित ही रहेगी। ब्राह्मणों का आदर्श 
कठोर होने के कारण बंश-परम्परा से पाये हुये संस्कार की मदद से 
ही उसका पालन सहज हो सकता है। तो भी अपने उज्ज्वल जीवन- 
क्रम से चाहे जिस वर्ग के आदमी के लिए सेवा-कार्य करना शक्‍्य है 
ओर होना चाहिए । ऐसा मतुष्य निरहकारी ही होगा । ओर सर्व वर्ण 
समान है ऐसी सामाजिक बुद्धि दृढ़ होने पर वह त्राह्मण वर्ण में जन्मा 
हुआ न हो तो अपने को ब्राह्मण कहत्शने का आग्रह ही नहीं 
रखेगा । इसके विपरोत यह भी उतना ही सच दे कि समाज भी 
उसका जीवन-क्रम देखकर उसे श्राक्मण कहे विना न रहेगा। ऐसे छोगों 
के बंशज ब्राह्मणकुछों मे मिल जाये, यह विलछुछ स्वाभाविक है। 

रहा एक वैश्य वर्ण। बेद में बिट अथवा विश का अर्थ ध्वेश्यः भी 
होता है ओर समान रूप में भनुप्य' भी होता है, यह ठीक ही है। 
क्योंकि विराट मलुष्य-समाज चाहे जब वेश्य ही होगा। इस वेश्य- 
समाज में सब तरह के धन्धेवाले आजाते है। पुस्तक लिखकर पेट 
भरनेवाले, फ्लकी करके राज्य चलानेवाले, तनख्याह लेकर सरकारी 
न्यायाधीश का काम करनेवाले ओर चमड़े की कमाई करके उसके 
जूते वनानेवाढ़े किसान, भरवाड, साली, बुनकर ओर बनजारे जैसे 
सब लोग वैश्य द्वी है। एक वेश्य वर्ण मे असंख्य जातियों फी जमातों 
का समावेश होता है। इन सब जमातों में परस्पर विवाह हों ही, ऐसा 
कुछ नहीं है। परल्‍्तु वर्ण-ब्यवस्था के अनुसार प्रतिबन्ध नहीं होना 
चाहिए । इस तरह विवाह-व्यवस्था का निबन्‍्धन स्वाभाविक होने से 
समाञ्ञ विशेष सुसंगठित ओर बलवान होगा और स्त्रियों की स्थिति 
में तो बहुत सुधार होगा ही । 
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कुछ और जाति ये दो संस्थाय प्रकृतिंगत होने के कारण स्वयंमू, 
स्वयंप्ररित और सनातन यानी शाश्वत हैं। दोनों में रक्त-सम्बन्ध 
भी आजाता है। जिनका रक्त एक है, वह एक कुछ; ओर जिनका 
रक्त ( विवाह-सम्कध से ) एक दोसकता है। वह एक जाति। 
(जन्मना जाति ।) 

कामविकार की प्रेरणा, अपत्यैषणा, अपत्यवात्सल्य इन दोनों 
संस्थाओं के मूछ में है। समूह बनाकर रहना ओर समूहु-शक्ति के 
जोर पर जीना, बढ़ना एवं विजय प्राप्त करना ( निसगे पर अथवा 
ग्ेरों पर विजय पाना ) ये वृत्तियाँ मी इन संस्थाओं के मूल में नहर 
है। यही वजह है कि इनका कोई उपाय करने की बहुत कोशिश नहीं 
करनी पढ़ती | ये सब इृक्तियाँ प्राणामहज (3008/०४) है। ये 
तृत्तियां अन्धी, जोरदार ओर स्वाभाविक हैं। ये सव जीवन की 
पोपक है, ढेकिन जीवन की सफलता का इन्हें सुयाढ नहीं है| जीवन 
की सफहता का ख़याढ जत्र शुरू होता है तभी जीवन-संसतति में 
संस्कृति (2०(:०४८) उत्पन्न होती है। इस संरक्षति के परिषोपणार्थ 
ही आश्रम-व्यवस्था की तरह वर्ण-ब्यवस्था का निर्माण हुआ है। वर्ण 
ओर जाति एक नही हैं। जाति वर्ण का छोटा रूप हो सो भी बात 
नहीं है | ये दोनों संस्थायें परस्पर सम्मिश्रित हों तो भी दत्ततः ओर 
स्वरूप मे परस्पर भिन्न है। कुछ अंश तक तो परस्पर विरोध भी 
है। जातिसंकर ओर वर्णतंकर भी एक नहीं है। वर्ण तो संस्कृति- 
प्रधान है। 
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वंश-परम्परा के संस्कार, कोटुम्बिक जीवन के संस्कार, कुंछ- 
धर्म ओर जाति-धर्म में उत्पन्न विरव-रूपी संस्कृति के तत्त, इन संब- 
का विचार करे तो वर्ण-व्यवस्था में भी जाति का तत्त्व पेदा होता है | 
इसमे घुराई भी नहीं है। लेकिन खाली जाति-तत्त्व को प्रधानता मिलना 
इृष्ट नहीं दे । ऊपर बताये हुए कारणों से ओर जातितत्तों के संस्कार- 
परम्परा एवं विकास के पोषक हो सकने के कारण जाति ओर वर्ण 
को एक प्रवाह मे डालना सम्भव ओर शास्त्र-शुद्ध है। लेकिन इस 
बारे मे सह्त नियम बनाने से मूछ उद्देश्य मारा जाता है। 

संकरता नरक का कारण है, ऐसा सिद्धान्त निरापद अथवा 
ब्रिकालाबाधित नहीं है। ( व्यभिचार, छोकनिन्दित सम्बन्ध ओर 
शिष्टों द्वारा नापसन्द किये हुए सम्बन्ध) ये तो निरपवाद नरक-गामी 
है ही । जिनका धार्मिक आदशे परस्पर भिन्न दे, जिनकी संस्कृति की 
भूमिका ही जुदी है, अथवा जिनकी रहन-सहन और विचार-सरणी 
मे आक्राश-पाताछ का अन्तर है, ऐसों के विवाह जीवन-शास्त्र और 
संस्कृति की दृष्टि से शुभ परिणाम वारे नही होते, ओर, इन विवाहों 
में अपत्यद्रोह होता है।इन दो कारणों से उन्हे अनिष्ट मानना 
चाहिए | ) 

समान भूमिका वाले भिन्न-भिन्न समाजों में कोई-कोई वक्त ऐसा 
आता है जव मिश्र विवाहों को उत्तेजन देना पड़ता है, ओर कोई वक्त 
ऐसा होता है जब मिश्रण से दूर रहकर अलहदगो बनाये रखना ही 
इष्ट मालूम पडता हैं। जब दो समाज समकक्ष ओर तुल्यबर होते है, 
ओर दोनों को मिलाकर नवीन पुरुषार्थ करना होता है या नवीन 
संस्कृति पेदा करनी होती है, तब समान-आदूर्श, समरान-विचार- 
सरणी ओर समान-पुरुषार्थ देखकर सम्मिश्रण को उत्तेजन देना ही 
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ठीक है। इसके विरुद्ध जब परस्पर परिचय नहीं होता ओर ऐसा 
भय माह पढ़े कि एक पक्ष दूसरे को खा जायगा, तब तेजोबधकारी 
मिश्रण से दूर रहना ही इष्ट है। ऐसे समय अरूहदगी अथवा पृथकता 
को महत्व देना चाहिए। नेपोलिपन का यह सैनिक वाक्य यहाँ जुद़े 
अर्थ में छागू होता है : ए/6& थ0(6 00 ४६7४6 0 800॥806 (0 
[78 ॥ 

दुनिया की कृन-संस्था के इतिहास की छानबीन करने पर सभी 
तरह के समाज्नों में अगर कोई महत्त्व का विचार-सास्य माद्म पढ़ता 
हो, तो वह यह है कि सगे बाप-बेटी या माँ-बेटे अथवा बहन-भाई का 
विवाह-सम्बन्ध निरतिशय निद्य माना गया है । प्राचीन काल में ईरान 
मे, उत्तर हिन्दुस्तान सें तथा अन्यत्र बहन-भाई का विवाह होता तो 
था, परन्तु सभी जगह ऐसे विवाह जल्‍दी ही त्याज्य माने जाने छगे 
और मलुष्य-हृदय में ऐसे विवाहों के छिए गदरी घृणा पेठ गई। 

इसके बाद कम-बढ़ रूप में सब जगह यह विचार फेला कि सगे- 
सम्बन्धियों मे विवाह करना भी हानिकर ओर निंध है। यह अभि- 
प्राय मूछ में सब जगह होनेवाले अलिखित परन्तु ज़बरदस्त ओर 
कह्ठवे अनुभवों पर से बना होगा। क्योंकि नजदीकी सम्बन्धों में 
बेवाहिक प्रेम पैदा नहीं होसकता और विक्ृत मानस यानी विगढ़े हुए 
दिमाग़ के कारण हो भी तो कायम नहीं रह सकता। उन्माद हो तो 
वह क्षुणिक ही प्रतीत हुआ है। यह तो हुईं मानसिक दृष्टि की बात। 

बेयक दृष्टि से--ज््यादा नजदीक के विवाह से उत्पन्न होनेवाली 
सन्तति अन्त में निःसत्व, नाम, असंयमी, कुष्टरोगी ओर मन्दूवुद्धि 
होती माछम पड़ी है, ओर आगे चलकर सन्तान-बृद्धि भी क्षीण होती 
है ऐसा अनुभव हुआ है। 
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संस्कार-दृष्टि से-भिन्न कुछों के संस्कार का इष्ट संयोग जो 
अपत्यों को मिलना चाहिए; वह नहीं मिल्ता। इससे कूपमएण्डूक- 
वृत्ति अथवा वन्द्र तालाब मे रुके हुए पानी को-सी स्थिति उन कुटुम्वों 
की होजाती है। 

आरोग्य दृष्टि से--विभिन्न कुट्ुम्वों के विवाह से उत्पन्न हुई 
सत्तृति आजुवशिक रोगों से टक्कर लेने भे जितनी समर्थ होती है 
उतनी एक कुट्ुम्ब के विवाहवाली नहीं होती | 

सामाजिक दृष्टि से--एक कुटुस्ब अन्दर-ही-अन्दर विवाह करने 
लगे तो समाज विस्तृत नहीं होगा। समाज का मतलब तो है परस्प- 
रावहम्बन | यह परावढम्बन उचित मर्यादा मे जितता व्यापक 
ओर बिविध हो उतना ही समाज बलवान होगा। 'स्वात्मनि एव समाप्त- 
व्याप्ति' ऐसे एक कुठात्री समाज की स्थिति समाजशाश्ष के लिए 
असह्य होनी चाहिए। 

शाक्षवर्म से बाहर के; पिछड़े हुए अथवा जंगली माने जानेवाले 
छोग भी नजदीकी सम्बस्धों के बिवाहों को निषिद्ठ मानते है । एक ही 
गाँव के छड़फे-लड़की भाई-बहन जेसे माने जाने चाहिएँ; ऐसा बहुत- 
सी जगह भानां जाता है। सामाजिक व्यवहार बिना डर के ओर 
निश्चिन्तता के साथ चढ़े; इसके लिए भी नजदीकी विवाह निपिद्ध 
माने जाने चाहिए । जहाँ दिन-रात खुला व्यवहार आवश्यक हो वहाँ 
गड़बड़ होने को ओर उसीको विवाह मान लेना पड़े तो सामाजिक 
व्यवहार संकृचित ओर शंका से घिरा हुआ रहेगा। एक गुरु की 
देखरेख में संस्कार पानेवाढ़े युवक-युवतियों मे भाई-बहन का सगापन 
सम्रकना चाहिए, यह नियम भी इसी दृष्टि से हट है। 

एक गोत्र में अन्दर-ही-अन्द्र विवाह न होने चाहिएँ। सपिण्ड, 
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सगोत्र और सप्रवर का विचार किये बग्रेर विवाह न करने को 
धार्मिक मर्यादा यहांतक वर्णित धामिक मीमांसा से ही पेदा हुई है। 

धर्म की इस दृष्टि ओर मर्यादा को अब कुछ बढ़ाने का अवसर 
प्राप्त हुआ है। जातिबहुछ हिन्दू-समाज में उपजातियों का खुब जोर 
जमा है। हजार-हजार कुटुम्बों की ही छोटी-छोटी जातियाँ बन जायें; 
यह सर्वथा अनिष्ट है। लेकिन आज तो सौ-सवासो कुटुम्तरों की 
जातियाँ भी दिलाई पढ़ती है। यह स्थिति अत्यन्त शोचनीय है। 
जिस प्रकार खेत के पानी को बह जाने से बचाने के लिए छोटी-छोटी 
क्यारियों बनाई जाती हैं; उसी प्रकार गरीबों की बेटियाँ श्रीमन्तों के 
धरों में ही न पहुँच जायें इसके लिए छोटी-छोटी उपजातियों नह-नई 
पेदा करने की यहाँ प्रदृत्ति है। साथ ही इसलिए भी छोटी-छोटी 
जातियाँ बनाने की प्रवृत्ति माद्म पड़ती है कि जिससे बढ़े-बढ़े जाति 
भोजों का खर्च न हो | ऊपर की हुई विवाह-मीमांसा में ननदीकी 
रिश्तों के विवाह-सम्बन्धों के जो दोप बतढाये गये है वे सब इन 
उपजातियों, बगों और समूहों के विवाहों मे दिखाई पढ़ने छगे हैं। 
इसलिए धर्म की दृष्टि, समाजशास्र के अनुभव ओर भावी प्रजा के 
कल्याण इन सबका विचार करके अब ऐसा सख्त नियम वनाना 
चाहिए कि अपनी उपजाति में विवाह करना सी एक कुटुम्ब अथवा 
एक गोत्र में विवाह करने के समान, सगे भाई-बहन के विवाह को 
तरह ही, निन्दनीय हो। 

आजकछ जो समाज-सुधार सुमाये जाते है उनसे यह सुधार 
भिन्न है। दूसरे सुधार धर्म-मर्यादा शिथिल करने के उद्देश्य से सुमाये 
जाते होंगे। लेकिन यह सुधार घर्म-दृष्टि विशेष जागृत करने को रष्ट 
से सुझाया गया दै। 
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कोई यह पूछ सकता है, कि क्‍या आप जाति-मेद तोड़ना चाहते 
है 0 जाति-भेद नट्ट करना इष्ट है या नहीं; यह वात एक ओर रखकर 
इसका यह जवाब दिया जा सकता है कि सगोत्रों के वाहर विवाह 
करने के आम्रही नियम से अगर गोत्र नहीं दृट जाते, विभिन्न 
कुटुम्बों के विवाहों से अगर कुटुम्ब नही दृट जाते, तो उपज्ञातियों के 
बाहर ही विवाह करने चाहिएँ ऐसा नियम बनाने से उपजातियाँ कैसे 
टूट जायगी ९ ओर अगर उपजातियाँ टूट भी जायेंगी तो उससे 
जातियों का क्‍या बिगढ़ेगा ९ वर्ण-ब्यवस्था को तो किसी तरह कोई 
डर नहीं है | संगठनप्रिय जमाने को तो ऐसे सुधारों का विरोध नहीं 
ही करनी चाहिए। 

यहाँ हमने जो सुधार सुकाये हे तथा उनके मूछ मे जो विचार- 
सरणी निहित है वे समाज-हित के छिए अत्यन्त महत्व के है। अतः 
उनपर गम्भीर विचार करना चाहिए। 


१५९५९ 
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लेओत्सी जैसे ऑँग्रेज़ी नामोच्वार से पहचाना जानेवाल्य एक चीनी 
तत्त्ववेत्ता ओर धर्मज्ञ मध्यचीन मे होगया है। कहते दे कि वह लोगों में 
सन्‍्तोष अथवा तृप्ति को ही वड़ा गुण मानता था । व्यर्थ की जिज्ञासा 
एक बड़ी बीमारी ही है, ऐसा वह मानता था । गाँवों के बारे मे उसका 
आदश यह था कि 'गाँववालों को अपना गाँव छोड़कर कहीं न 
जाना चाहिए। आसपास के गाँवों के किनारे भोंकनेवाले कुत्तों की 
आवाज अपने गाँव में मे ही सुनाई पढ़े लेकिन वह गाँव कहाँ 
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है यह देखने के लिए भी किसीकों अपना गाँव नहीं छोड़ना 
चाहिए !' कोहम्बस से पहले यूरोप ओर अमेरिका को एक-दूसरे के 
बारे में जितना ज्ञान था उससे अधिक एक-दूसरे की जानकारी 
इतने पासवाले गाँवों को न हो यह सम्भव है या नहीं इसका विचार 
छोड़कर हमें हिन्दुस्तान को स्थिति की जाँच करनी चाहिए। 
हिन्दुस्तान के गाँव जिज्ञासा के लिए बहुत मशहूर नहीं है। दूसरे 
प्रान्तों में क्या होता है. इसकी ख़बर उन्हें शायद ही होती दे । दूसरे 
धर्मो के तत्व क्या हैं; आदर क्या है, इसकी स्पष्ट जानकारी किसीको 
नहीं होती | प्रवाह में पड़ी हुई छकडी की तरह समाज का क्रम 
चुपचाप चढ़ता रहता है| सामाजिक परिस्थिति मे होनेवाले परि- 
नहीं है। (ईश्वर रक्खेगा वेसे रहेंगे! इस जडतत्त का वेदान्त बड़ी 
भच्छी तरह छोगों के गे उतर गया है। किसीको भी पूछो, यही 
जवाब मिलेगा--'अह करोमीति वृथामरिमात ' । 

हिन्दुस्तान के सामाजिक जीवन में फेरबदुछ न होता हो सो 
बात नहीं हैं, लेकिन बह फेरवद्छ परवश आर जड़तत्त में होनेचादा 
फेरबदल दे । पानी अग्नि से गरम होता है ओर पवन से ठण्डा पड़ता 
है; छेकिन इस फेरबदल मे उसका अपना आग्रह नहीं होता | पानी 
कभी गुस्से से छाछ नहीं हुआ; या वह कभी गुस्से को विवेकपूवक 
पी जाकर ठण्डा नहीं पड़ा । अपने ही पुरुषार्थ से इरादा करके फेर- 
वढ़क करना ओर पहले से सोची हुई दिशा में प्रयाग फरना चेतन्य 
का गुण है । वेदान्त ने कहा है कि मुक्त पुरुप को जडबलल्‍कोक आचरेन्‌' | 
पर हमने मुक्त होने के पहले ही इस बोव को स्वीकार कर लिया और 
च॒त्‌ प्रत्यय को विहकुछ भूछ गये | 
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हिन्दुस्तान की--यानी हिन्दुस्तान के गाँवों की--जाति-उप- 
जातियों का प्रश्न ऐसी ही जड़ता का एक सवार है। ओर उस सवाल 
का निराकरण सारी जनता को करना है। जनता के ज्ञानमय, चत- 
न्‍्यमय ओर यौवनमय होते ही अपने-आप इसका निराकरण हो 
जायगा | जनता रूढ़ि से चिपटी रहती है । इसमें समाज की स्थिरता 
है, उन्‍्तोष है, समाधान है| अमुक व्यक्ति अमुक रीति से ही व्यव- 
हार करेगा या नहीं, इसका भरोसा रहता है। रूढ़ि के ऐसे कितने 
ही गुण है। क्‍योंकि वे सभों जड़ के गुण है। पुछ के पत्थर अपनी 
जगह पर ही रहते है; पक्षियों की तरह उड़कर चरने को नहीं निकल 
ज्ञाते; इसीलिए पुल का भरोसा करके हम उसके ऊपर से गाड़ी को 
हाँक ले जाते है | गाडी से दंबफर पुल टेढ़ा नहीं होजाता, यह भी 
कोई कम लाभ नहीं है| परन्तु समाज मे केवल स्थिरता के गुण हों 
तो उसमे उत्कर्ष नहीं, छतार्थता नहीं है। थोडा धुओं करके मधु- 
मक्खियों को उड़ाकर शहद छटने का धन्धा जिस तरह पश्चिमी छोग 
रात-दिन करते है, उसी तरह हम जड़-समाज से उसको खबर न पढ़े 
इस रोति से चाहे जो काम ले सकते है, उसे चाहे जिस स्थिति तक 
पहुंचा सकते है। मधुमक्सी की तरह समाज भड़क न उठे तो कोई 
बात नहीं | 

हन्दुस्तान में सच देखो तो जाति-जाति के बीच वेमनस्थ नहीं 
है, कोई मनसुटाब-नही है, साँप-नेवके के हित-सम्बन्ध परस्पर विरुद्ध 
होने से उनमें नेप्ती कट्टर शत्र॒ता होती है वेसी शत्रुता नहीं है; अगर 
कुछ दे तो वह एक-दूसरे के बारे में गहरा ओर भयानक भ्ज्ञान 
है | ओर जहाँ अज्ञान नहीं वहाँ ज़हरीछा छुक्नान है। चाहे जसी 
आरमक कह्पनायें एक-दूसरे ने एक दूसरे के बारे में चछादी है। और 
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वे सव रुढ़ि की जड़ता से जीवित बनी हुई हैं। श्राक्षण ओर साँप 
एकते है, 'वनिये की चमड़ी जाय पर दमडी न जाय, 'मुसलमान 
बढ़े वेइमान', ऐसी-ऐसी कथोक्तियाँ कुज्ञान की दोतक हैं| इसका एक 
सबूत यह है कि ऐसी अधिकाँश कथोक्तियाँ निन्‍दामूलक ही होती 
है। हिन्दुस्तान में ऐसी एक भी जाति अथवा एक भी धर्म या पतन्‍्थ 
नहीं कि जिसके बारे में अनुदार इृत्ति की करश्ना न हो। ओर तो 
ओर पर जिम्मेदार आदमी भी ऐसी कथोक्तियों का उपयोग करते 
माहम पढ़े हैं। 

जाति-उपजातियों के बीच के प्रश्न का निराकरण करने का 
प्रथम ओर सबसे महत्त्वपूर्ण मार्ग यह है कि जातियों मे एक-दूसरे के 
बारे में अज्ञानमूलक या कुज्ञानमूलक जो अभिप्राय बद्धमूछ होगया दै 
उसपर प्रहार करना चाहिए। चार जने इकट्ठे हों तो जो जाति हाजिर 
न हो उसकी निन्‍्दा होगी ही। वह इस हृदतक कि ख््री के उदर से 
जन्म ग्रहण करनेवाले पुरुष स्ली-मात्र की यथेच्छ निन्‍्दा करते 
हैँ ओर 'अबृत साहत माया आदि अधार्मिक वनों को धार्मिक 
वताकर प्रचलित रखते है'। जाति पर से कोई किसीकी निन्‍्दा 
करता माप पढ़े तो फोरन बुद्धिमान छोगों को उसका वहाँ-का-वहीं 
विरोध करना चाहिए। अनुपस्थित जाति के बारे में चाहे जेसी 
अनुदार वात कहना नामी है, नीचता है, असंरकारिता है; यह बात 
समाज की हड्डियों में बेठ जानी जञाहिए। पारस्परिक भल्मंसाहत की 
जितनी सच्ची बातें मिल सक॑ वे सब समाज में नोटों की तरह प्रचलित 
करनी चाहिएं। मि० एण्डरुन अंग्रेन होते हुए भी भले आदमी हैं; 
डा० अनसारी मुसत्मान होते हुए भी न्यायनिष्ठ थे, अमुक व्यक्ति 
मारवाड़ी होते हुए भी उदार है, अमुक ब्यक्ति कोंकणस्थ होने पर भी 
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सन्त हुआ है। ऐसी-ऐसी बातें हम सुनेंगे, तब उसका गूलोदेश 
ग्रल्तफ़ह्मी दूर करना माहछम पढ़े तो भी परिणाम तो आखिर गढत- 
फ़मी को जारी रहने देना ही है यह ध्यान में रखना चाहिए। 
क्योंकि छाखों अपवांद एकसाथ हमारे सामने नहीं आते। जिस 
अपवाद पर नजर पड़ी उसका फेपला किया नहीं कि सचा अनुभव 
निर्मीब हो जाता है और दुर्जनदा की ग़ल॒तफ़हमी बनी रहती है । 

छोकमानस की इन सब विशेषताओं को मद्देनजर रखकर हरेक 
जानकार आदमी को जातियों सम्बन्धी समस्त अबुद्वार उद्गारों को 
ज़मीन मे गाढ़ दैने के छिए कमर कस छेनी चाहिए | 

इस काम को नीति के तोर पर करने से इसमें कोई फ़ायदा न 
होगा । यूरोप में भोतिक शाक्षों ओर कछ-कारखानों की अभूतपूर्व 
प्रगति होने से ऐसा भास होने लंगा है कि धर्म के बग्रेर समाज 
कायम रह सकेगा। पिछले पचास-पोनसो बंषों मे प्रगति के जो 
प्रय्ष हुए, क़रीब-क़रीब वें सभी मानव-स्वभाव को सुधारने के 
समस्त प्राचीन मार्गो को एक ओर रख फेवर बाह्य परिस्थिति 
सुधारने की दिशा में हुए है। सामाजिक रचना बदलना, नियम 
वदछना, उन्हे विशेष व्यापक बनाना, सरकारी ओर सार्वजनिक कोष 
से सुख-सुविधा के साधन बढ़ाना; शिक्षण हारा बहुअनसमाज के 
दिमाय मे जानकारी बढ़ाना ओर बीमारियों के लिए जुदी-जुदी 
दवाई्याँ तैयार करना, इन सभीमें आजकल की प्रगति समा जाती, 
है। मनुष्य-स्वभाव ते जैसा है बैसा ही रहेगा, उसे बदलना बहुत 
सम्भव नहीं है, ओर सम्भव हो या नहो तो भी उसे बदलने की 
कोई खास वजह नहीं है, ऐसी इत्ति पिछछी दो पीढ़ियों ने बताई है। 

इसका नतीजा यह हुआ है कि मन बड़ा करने की उद्च भूमिका 


है 
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पर जाकर मगढ़े मिटाने के बजाय परस्पर स्वार्थ का मेल बेठाकर 
कामचलाऊ समाधान करने के तत्त पर ही उन्हें टालने के प्रयत्न 
होते है। ऐसा होने से निम्न वृत्तियाँ जोरदार होती हैं। पिछड़े हुए 
लोगों को ऐसां छाने छागता है कि माढ़े-बखेड़ों को जारी रखने मे 
ही हमारा कुछ छाम होगा, नकटापन बढ़ता है और नेतिक आदर्श 
हमारी आँखों के सामने नष्ट होते जाते हैं । 

धर्म-धर्म और जाति-जाति के माढ़े हिन्दुस्तान में तो नीति के 
जोर पर नहीं ही मिरेंगे। सब माग़ों के मूछ में अज्ञान ओर 
अनुदारता दै। इनमें से एक दोप नेतिक और दूसरा बौद्धिक है। इन 
दोनों को दूर करना चाहिए। मगड़ा मिटाने के लिए प्रतिपक्षी को 
समझाने के बज्माय उसे समसने का विशेष प्रयक्ष होगा चाहिए। 
प्षुद्तर ओर अविश्वास की खाई पट जाने पर परस्पर उदारता बताने 
ओर करने की स्पर्द्धां शुरू होगी और बह कह्याणकारक सिद्ध होगी। 

केवड उच्चस्त्रा्थ को दृष्टि से देखनेवाढे में इतनी श्रद्धा होनी 
चाहिए कि कोई किसीके वास्तविक सामथ्य को नहीं छूट सकता। 
जो कोई उद्ारता से कुछ देदेने को तेयार होता है उसकी शक्ति कम 
होने के बजाय उल्टी बढ़ती है। ओर दुबंछ या अज्ञानी को सभी 
देदिया जाय तो भी वह उतना ही सम्हाल या उपयोग में छा सकेगा 
जितनी कि उसकी शक्ति होगी, यह निस्सन्‍्देह है। सामथ्य॑-बृद्धि के 
ढिए लोभ ओर महत्वाकाक्षा बढ़ाने के बजाय जिम्मेदारी का क्षेत्र 
बढ़ाना चाहिए, उच्च वातावरण में रहना चाहिए, आलस्य ओर विला- 
सिता में कमी करनी चाहिए। अखण्ड उद्योग, उचित किफायतशारी 
ओर विशाल-हृदयता में ही सब तरह का सामर्थ्य समाविष्ट दे | 

गाँवों में इस बारे में शहरों जैसा हीन वातावरण नहीं। यह एक 
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वड़ा छाम दै। किसानों में सहयोग विशेष होता है, व्यापारियों मे 
प्रतिस्पर्डा होती है, ओर सरकारी नोकरों में एक-दूसरे को गिराकर 
हीन स्वार्थ सिद्ध करने का नीतिवाह्य व्यवहार विशेष देखने मे आता 
है। गाँवों में नोकरों का सवाल बहुत नहीं होता, व्यापार मामूछी ही 
होता है, और मुख्य धन्धा खेती-मजूरी का तथा गोण व्यवसाय 
मरणावस्था को पहुचे हुए उद्योग-घन्यों का रहता है, ऐसी हालत 
होने के कारण गाँवों मे जात-पाँत के झंगड़ों फे लिए बहुत अवसर 
नहीं रहता । हे 

लेकिन गाँवों के छोग जितने अज्ञाद उतने ही विकारवश होते 
है। धर्म के नाम पर, जाति के नाम पर, किसी भी विकार के नाम 
पर उन छोगों के मनोविकार को भड़का देना मुश्किछ नहीं है। फिर 
भी ऐसा दावानल शहरों की वनिस्वत गाँवों मे कम मात्रा मे सुढगता 
है। क्योंकि, वहाँ जीवन-सहयोग का वातावरण विशेष होने के कारण 
सब जातियाँ ओर धर्म ओवप्रोत होते है । 

आमतौर पर मंगडा शुरू होते ही दाँव-पर-दाँव छगानेबाले 
हरेक पक्ष को अपना धर्म प्रतिपक्षी के जितना ही संकुचित, लड़ाकू 
ओर अन्धा बना देना पड़ता है, ओर फिर दोनों को आगे-पीछे 
की खोद-पछाड़ करने की सूकती है। सामनेवाले को काला सिद्ध 
करने के छिए उसके मुंह पर काजल चुपड़ने के वज्माय अगर हम 
अपने मुँह को धो-पोछकर उजला रबखें तो सामनेवाला अपने-आप 
काला दिखलाई पढ़ेगा ओर उसे भी मुँह घोने की जरूरत महसूस 
होगी । दो वालक स्लेट पर छकीरे खींचते हों और उनमे से एक की 
आड़ी-टेढ़ी तथा दूसरे की बिलकुल वराबर आवें, तो जिसकी हकीरें 
बिगड़ेंगी वह उन्हे सुधारने को कोशिश ज़रूर करेगा। कम-से-कम 
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यह तो वह अपने मन में सममेगा ही कि मेरी छकीरे घटिया हैं; 
ओर वह मन में यह समझे यही कुछ कम नहीं है। इसीसे सबका 
समाधान हो जाना चाहिए। उसके मुँह से हर का इक़॒रार कराने 
का प्रयत्न कभी न होना चाहिए। 

जीवन के औद्योगिक, समाजिक, धार्मिक, राजनेतिक और 
शिक्षा-सम्बन्धी विभाग हम विचार ओर चर्चा की सुविधा के लिए 
करते है। मूछ मे तो जीवन एकरूप ही है। उसके टुकढ़े-टुकढ़े करके 
उसे जीवित नहीं रकख़ा जा सुक्ता | 

आप चाहे जितने औद्योगिक और राजनेतिक फेरबदुछ करें 
ढ्ेकिन धर्म ओर सामाजिक विषयों में हाथ न डाछें, ऐसा कहनेवाले 
कितने ही छोग होते है। मानों सामाजिक ओर धार्मिक भूछों का समाज 
पर कोई असर ही न पड़ता हो, अथवा धर्म ओर समाज-व्यवस्था 
में दोप हो ही न सकते हों | गाँवों में धार्मिक सुधारों की बड़ी जरूरत 
है। खाने-पीने के बारे में शुद्धता ओर उच-आदश का आग्रह रखना, 
ये दोनों बातें संस्कारिता और सामर्थ्य क्रायम रखने के लिए आव- 
श्यक है। लेकिन आज हमारे समाज में छूतछात, सकरे-निखरे आदि 
का जो ढोंग पेठ गया है उसे तो छोगों के कल्याण की खातिर 
नष्ट कर ही डालना चाहिए। क्योंकि इनमे स्वच्छता का जो अंश है 
वह बहुत कम है। इनमें तो खाली बहुप्पन ओर अमीरी की भावना 
ही मुख्य है। इसके भद्धावा हिन्दू-स्वभाव में अज्ञानमूलक आग्रह से 
हरेक वात का अतिरेक करने की ख़राबी पहले से ही मोजूद है। गाँवों 
में फेहे हुए इस तरह के ढोंगों को नष्ट करने का प्रयत्न सच्चे धार्मिक 
छोगों को ही करना चाहिए; ओर वह डरते-डरते नहीं वल्कि काटे 
के साथ; दृढ्ष्तापू्वक और ढछोगों को सममा-दुफाकर । हिन्दू मन्दिरों 
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की व्यवस्था ओर रहन-सहन में महत्वपूर्ण फेरबदल करने चाहिएँ। 
लेकिन इस विपय का तो स्वतन्त्र विवेचन करना ही ठीक होगा | 

मनुष्य चाहे जिस जाति या धरम का हो, उसके अमंगल दशा 
में होने के सिवा उसे छूने मे किसी भी तरह की वाधा न होनी 
चाहिए । इसी प्रकार भोजन उपयुक्त व्यक्तियों के हाथों सफाई से 
पकाया जाकर पंगत में परोसा जाता हो ओर परोसनेवाला परोसने 
के नियमों का पूरी तरह पान करता हो, तो फिर पंगत में बेठे हुए 
छोग किस जाति या धर्म के है यह वखानने अथवा पूछताछ करने 
की कोई जरूरत न होनी चाहिए | दूसरों की अमानत को खाजाने- 
वाले, भूठी गवाही देनेवाले, व्यभिचार करनेवाले, सगे-सम्बन्धियों को 
भी द॒गा देनेवाले ओर चोरी-छिपे अमश््य-भक्षण एवं अपेय-पान करने- 
वाले एक ही जाति के छोग आज साथ-साथ वेठकर भोजन करते है। 
उस वक्त पंक्ति-व्यवह्ार के नियमों मे पवित्र अचारण या सदाचार के 
तत्त्त का पालन किया जाता हो ऐसा मालूम नहीं पड़ता। सरकारी 
दरार में जिस तरह दर्ज का ऊँचा-नीचापन होता है उसी प्रकार 
सामाजिक जीवन में भी दरवारी ऊँच-नीच भाव को उत्पन्न करफे 
वे नियम रचे गये माप पड़ते है जिनपर आमतोर से अमल हो रहा 
है, लेकिन निष्प्राण हुए कलेबर की भाँति पंक्तिमेद के नियम आज तो 
केवल दुर्गन्धि दी फछाते है। 

पानी के वर्त्तन जूठे न हों तो चाह जिस जाति के हाथ का पानी 
काम में लाना चाहिए | इस बारे मे जात-पात या धरम की रुकावट 
न होनी चाहिए। इतनी प्रगति होने के बाद कुएं का सवार अपने- 
आप हल होजायगा। अपने बिटछजाने को भावना हमने व्यर्थ ही 
त्ताजक कर रक्खी है । सबसे दुर्भाग्य की वात तो यह है कि मिजाज - 
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निकछलाने पर भी मिजाजख़ोरी के नियम अभी धर्म के नांम पर 
चिपटे हुए हैं। जिन्होंने ये नियम छोड़ दिये है उन्होंने धार्मिक शुद्धि 
के हेतु से ऐसा किया हो तो बढ़ा अच्छा है। लेकिन अधिकांश 
लोग, शहरों में जो थोड़ी धर्म की छापरवाही आ घुसी है उससे, 
खाली सुविधा का विचार कर कितने ही इष्ट सुधार भी अनिष्ट रीति 
से करने छगे है। 

घर्म-जीवन का अत्यल्त आग्रह रखनेवाले समाज-सेवकों को 
चाहिए कि वे जगह-जगह आश्रम क्ायम करके आसपास के प्रदेश 
के जीवन में ये सुधार करें। इससे धर्मनिष्ठा बढ़ेगी ओर सामाजिक 
जीवन का संस्करण होगा। यह उपाय ग्रहण किये वगेर हमारा समाज 
सुदृढ़ नहीं होगा । हम खुद दूसरी जातियों का कितना अपमान करते 
है, उनकी कितनी खिह्ली उड़ाते है, उनका कितना हृदयबध करते और 
इस तरह उन्हे अपनेसे कितनी दूर धकेलते हैं, इस बात का सबर्ण 
हिन्दू जातियों को खयाछ ही नहीं आता; इसछिए वे ईमानदारी 
के साथ यही मानती है कि हम विलकुछ निदोष है; फिर भी अब 
हमारी दुर्देशा का फायदा उठाकर दूसरे छोग जबरदस्ती हमपर 
आक्रमण करते हैं। 

अपने दोष देखकर जीवन-शुद्धि किये बाद जाति-जाति के वीच 
का वेमनस्थ दूर करना कुछ सहज होगा, इसलिए प्रेम की उद्वारता के 
तत्त पर ही ख़ास जोर देना चाहिए। 

खीन्दूनाथ ठाकुर कहते है कि “जाति शब्द ही जन्मवाची है”, 
और जबतक जाति-जाति के बीच तथा मिन्न-मिन्न धर्मावहम्बियों में 
विवाह न होंगे तवतक जाति-वेमनस्थ की गुत्थी उछमी हुई ही 
रहेगी। 
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विभिन्न धर्मावलम्बियों के बीच होनेवाले विवाह किसी भी हालत 
में ठीक नहीं है। दोनों पक्षों की धर्म के बारे में एक ही तरह की 
अनास्था हो तो दोनों को मिन्न धर्मावलम्बी कहना ही ठीक नहीं है। 
धर्म का मतलब तो है सबसे व्यापक जीवन-व्यवस्था | यह व्याख्या 
टीक हो, तो भिन्न-भिन्न तत्तों पर निर्मित जीवन-व्यवस्थाओं के बीच 
विवाह जैसा जीवनव्यापी सम्बन्ध न तो हो सकता है ओर न वह 
-कायम ही रह सकता है। और कहीं जैसे-तैसे क्रायम भी रह जाय 
तो भी ऐसे विवाह से उत्पन्न बालकों के लिए तो वह पोषक साबित 
नहीं ही होगा । 

ऐसा होने पर भी अगर समाज में ऐसा कोई विवाह हो ही, तो 
समाज को चाहिए कि उससे क्रोध में न आजाये ओर अपना तात्तिक 
निषेध जाहिर करके स्वस्थ बना रहे | सामाजिक बहिष्कार के मागढ़े 
में कम्री न पड़ना चाहिए । रोटी-व्यवहार की पद्धति ऊपर बताये 
अनुसार रहे तो भोजन-बहिष्कार की तो बात ही उड़ जाती है। फिर 
विवाह-सम्बन्ध के बहिष्कार का सवाल तो सन्तानोत्पत्ति के बाद 
ओर वह विवाह ठीक उम्र मे हो तमी खड़ा होग।। उस बवत का 
समाज उसका निराकरण कर लेगा; वह भी माता-पिता फे आचार- 
अनाचार का सयाहू रखकर नहीं, बल्कि बालकों की संस्कारिता 
का विचार करके | 

एक ही धरम में भी भिन्न वर्ण के छोगों के बीच विवाह होना 
फ़ायदेमन्द नहीं है । परन्तु इस बारे में भी बहिष्कार का शस्त्र काम 
में नहीं छाना चाहिए। वर्ण-व्यवस्था रहन-सहन ओर, विचारों की 
समानता तथा उपजीविका के धल्घे के लिए बनाई गई है। विवाह- 
सम्बन्ध में धर्ण का विचार करना पड़ता है, परल्तु उसे' जबरदस्ती 
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छोगों पर छादने के बजाय सामाजिक शिक्षा से हो कायम रखना 
चाहिए। जिस तरह हरेक व्यक्ति बादी या पित्त करनेवाले आहार 
को अपनी प्रकृति का विचार करके छोड़ देता है, जिस तरह रुढ़ 
धर की रुकावट न होने पर भी अमीरों-गरीबों के बीच आमतोर 
पर विवांह नहीं होते, जिस तरह खाली छोकमत के दबाव से बाल- 
वृद्ध विवाह ओर अनेक स्लियाँ रखने का रिवाज हमने छामग 
नामशेष कर दिया है, उप्ती प्रकार सवणों में ही विवाह होने का नियम 
भी समाज की समझदारी पर ही रहना चाहिए। 

उपजातियों में होनेवाढ़े बिवाहों के बारे में संक्षेप में यहाँ यही 
कहना काफ़ी होगा कि जिस तरह एक ही गोत्र में विवाह नहीं हो 
सकता, भिन्न गोत्र ढूँढना ही पड़ता है, उसी प्रकार उपजाति के अन्द्र 
ही विवाह न होने चाहिएँ। विवाह तो दूसरी उपजाति के व्यक्ति के 
सांथ ही होना चाहिए, यह सिद्धान्त समाज के धर्मनिष्ठ नेताओं 
को सब छोगों को अच्छी तरह समझता देना चाहिए। 

आज हिन्दू-समाज में जिस तरह जातियाँ बनी हुईं है उस तरह 
वर्ण जिन्दा नहीं है। इसलिए वर्ण का निश्चय करने मे पुराने ऐति- 
हासिक प्रमाण खोजने बैठने के बजाय सारी जाति के प्रचलित रहन- 
सहन ओर ख़ास-ख़ास धन्धों को ही देखना चाहिए। इस तरह बर्ण- 
निर्णय करने का काम शायद मुश्किल हो, परल्तु गाँवों में यह काम 
किसी कदर सहज है | 

विभिन्न वर्णवालों मे विवाह होना अनिष्ट हो, तो भी ऐसा मानने 
की कोई वजह नहीं कि उसमें कोई पाप है। माता-पिता या संरक्षकों 
की सम्मति से प्रकट रूप में विभिन्न वर्णवालों में निमंछ सम्बन्ध हो। 
तो बह एक सामाजिक प्रयोग होता है। ऐसा समककर। उसका प्रचार 
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अथवा निषेध न कर, उसपर निरीक्षण दृष्टि ही रखना ठीक है। 

विभिन्न धमंवालों में आज एका तो छगभग नहीं ही है। ऐसा 
कहना चाहिए | एक-दूसरे के यहाँ जाना ओर उठना-बेठना, एक- 
दूसरे फे दुःख-सुख में मोजूद रहना ओर मदद करना, एक-दूसरे के 
समारोहों मे माग ढेना, एक-दूसरे के धर्म तथा सामाजिक रुढ़ि के 
सिद्धान्तों को सह्यातुभूतिपूर्वंक समझ ढेना ओर अपनेको जो अच्छा 
छगे उसे मान लेता, यह्‌ सब अखण्ड रूप से चलते रहना चाहिए । 
आल तो संकुचित विधान और संगठन की वजह से ओर पार- 
स्परिक अविश्वास के कारण इससे उल्टा ही हो रहा है। धार्मिक 
झूढ़ि को सम्हालकर क़रायम रखने जितना भाईचारा रखना गाँव- 
वालों की दृडिडियों मे ही समाया हुआ है। सहिष्णुता तो उनका 
स्वभाव ही है। ठेकिन अब इन वृत्तियों का एकसमान ध्वंस 
शुरू हुआ है। उदारता के बारे में अविश्वास और चाछ्मकी पर 
अटूट विश्वास सामाजिक अधःपतन का खास लक्षण है । समाज की 
हड्डी-पसलियाँ ढीली करनी हों तो इसके सिवा ओर साधन अमल 
मे छाने की कोई जरूरत द्वी नहीं है। 

विभिन्न जातियों ओर समाजों के बीच इस तरह का घरोपा 
न पुरुषों मे ही नहीं बल्कि सभी स्ली-बच्चों मे भी मात्म पढ़ना 
चाहिए। 

ऐसा घरोपा शुरू होने के बाद ही उसके उपयुक्त वातावरण हो 
सकेगा । सबर्ण जातियों की स्त्रियों मे छृतछात का ढोंग बहुत होता 
है। यह वहुत सम्भव दै कि उसका उद्देश्य अनिष्ट घरोपा न 
होने देना हो | परन्तु आज वह अनिष्टता नहीं रही; उल्टे, यही एक 
अनिष्ट अथवा अरिष्ठ है कि ऐसा घरोपा नहीं रहा | अतः पहले यह्‌ 


५८ लोक-जीवन ' 


छुआहूत दूर करनी चाहिए। धरोपे का व्यवहार शुरू होने पर ही 
निम्न जातियों में स्वच्छता, सुघड़ता; पत्रित्रता आनी शुरू होगी। 
सवर्ण छोगों की रहइन-सहन की एक आदत तो सभी धर्मों ओर 
जातियों के लोगों के स्वीकार करने ढायक़ है। वह यह कि एक- 
दूसरे का जूठा न खाया जाय। बर्त्तन, पानी ओर खाने की चीजें 
जूठी कम्मी किसीको न देनी चाहिएँ। ऊँची जातियाँ बहुत बार 
अपनी जूठन नाहिरा तोर पर या चोरी से नीची जातियों को देती 
है; और ऊपर से कहती यह है कि निम्न जातियों फो यह चलता 
है। उन्हें लेना चाहे चलता हो, परन्तु ऊँची जातियों को उन्हे अपनी 
जूठन देना ठीक नहीं है। जूठन तो फेक ही देनी चाहिए | भूमि का 
दिया हुआ अन्न जूठा होकर निरुपयोगी बन जाय, तब अच्छा यही 
है कि खाद के लिए उसे फिर ज़मीन को ही पहुँचा दिया जाय। 
दूसरा सवाल है मांसाहार का। मांसाहारी जातियों को भन्ना- 
हारी जातियों के साथ सम्यता का व्यवहार बढ़ाने के लिए कुछ बातों 
क्री सावधानी रखना आवश्यक है। दोनों के सहभोज के अवसर 
पर मांसाद्वर न होना चाहिए। बत्तंन तथा दूसरी सब चीज़ें साफ़ 
की हुई होनो चाहिएँ। घर के बाल-बचों ओर नोकर-चाकरों को 
भी इस बारे में समका-बुकाकर सावधान रखना चाहिए ! कितने ही 
खानदानी मुसढ्मानों में यह बात दिलाई पड़ती है+ उनके घर 
ओजन करने में कोई संकोच नहीं होता। यूरोपियन मिशनरियों के 
कुटुमओं में भी यह सावधानी रखना कठिन नहीं है। कितने ही ईसाई 
कुछुमनों मे त्राह्मणी ढंग अच्छी तरह काम में छाया जाता माछम पड़ता 
है; परन्तु उसका यह अर्थ नहों कि उनके लिए अण्डे, मुर्गी या अन्य 
माँस वर्जित होता है। अन्नाद्री छोगों सम्बन्धी अपना प्रेम और 
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आदर ज्यक्त करने के लिए ही वे तो अपने आहार के अलावा त्राह्मणां 
साधन रखते है । और इतनी बात अन्नाह्रियों के लिए काफ़ी होनी 
चाहिए | अगर भाौँसाहार त्याज्य है, तो उस तत्त्व का प्रचार होना 
चाहिए; परन्तु माँसाहारी छोगों का त्याग करने से वह प्रचार नहीं 
होगा। हमें तो अज्नाहार के कुशछ मिशनरी बनना चाहिए | 
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शहर में गाय रखना जितना मुश्किल है; हुआहूत के पुराने नियमों 
का पालन करना भी उतना ही मुश्किल छोगों का रहन-सहरन 
ज्यों-ज्यों बदलता गया है, उसके साथ-साथ पुराने सामाजिक रीति- 
रिवाज भी मिटते गये है। अस्पृश्ता-निवारण का आन्दोलन गाँवों की 
बनिस्बत शहरों में ज्यादा हुआ है; इससे ऊपर बताये हुए शहरीपन 
को उत्तेजन मिछा है। जहाँ-जहां अस्पृश्यता नष्ट हुई है बहाँ-वहाँ 
न्याय करने के आग्रह से ही ऐसा हुआ है. यह नहीं कद्द जासकता; 
फिर भी यह बात छोगों के ठीक-ठीक गले उतरने छगी है कि अस्पू- 
श्यता अन्यायमूछक है और उसमे धर्म नहीं अधर्म है, ओर यही 
कारण है कि अभी जहाँ-जहाँ छुआहछूत मोजूद है वहाँ भी उसकी 
पहले जितने जोर के साथ हिमायत नहीं की जाती। अब यह स्थिति 
नहीं रही कि हरेक धर्मामिमानी हिन्दू छुआछूत का समर्थन ही करे | 
इसके विपरीत यह कहनेवाले अनेक सनाठनी मिलते है कि हृ्मारों 
वर्षो से चछी आई और फिर धर्म के नाम पर प्रचलित रूढ़ि एकदम 
नहीं मिट सकेगी; इसके लिए जरा धीरज से ही काम लेगा चाहिए। 


६० लोक-जीवन 


अस्पृश्यता पापमूलक है, इस बारे में चर्चा अथवा विरोध अब बिना 
छेड़े कोई नहीं करता । 

ढेकिन विरोध को तो एक वक्त सहा जा सकता है, पर घीरम से 
काम लेने का यह तत्तज्ञान बड़ा भयंकर है। अमेरिकन स्वातंत्र्य-बीर 
विलियम छायड गेरिसन ने जब कमर कसके गुलामी का विरोध 
करना शुरू किया, तो व्यवह्रकुशछ छोग उससे कहने छो-- 
“ऐसी बेबक्फी मत करो, जरा सोच-सममक्कर काम करो |” तब 
उसने गुस्से में आकर यह जवाब दिया था, कि “धीरे-धीरे कदम 
रखना में नहीं जानता। तुम्हारे घर में आग लग रही हो, तब तुमसे 
कोई यह कहे कि नल जरा धीरे-धीरे खोछों ओर पानी जरा थोड़ा- 
थोडा डालो; तो तुम उसकी बात कितनी सुन्तोगे ? अपना घर छटने- 
वाले चोर का विरोध धीरे-धीरे तुम केसे करोगे ? अपनी माता पर 
अत्याचार करने में प्रव्त नराधम का प्रतिकार धीरे से किस तरह 
कर सकोगे ९” सुधार या प्रगति भछे ही आराम के साथ हो, परन्तु 
अन्याय की जड़ को तो एक ही ऋटटके से उखाड़ फेंकना चाहिए, या 
खुली आँखों उसे देखते रहनेवाले हम छोगों का सर्वधा नाश हो 
जाना चाहिए। 

धनवान, विद्वान, हिकमतो; कछाकार, साहसी ओर, महत्वाकाँक्षी 
सभी छोगों ने गाँव का परित्याग करके गाँवों का ओर मतुष्य-जाति 
का द्रोह किया है। फुटकर माल जिस तरह गांवों में पुराना, बासी ओर 
सड़ा-गढा हुआ मिलता है उसी तरह धर्म, सामाजिक कल्याण, आर्थिक 
हित, नये युग को शिक्षा आदि के सभी विचार वहाँ सड़े हुए यानी 
बिद्वत रूप में ही फेलते हें। हमारे कहते का मतलब यह नहीं है कि पुराना 
सब कुछ द्धराव ही है । धर में पुराने बत्तंव रवखे ही न जायें, यह हम 
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नही कहते। पुराने बर्तन तो गृहस्थपन, संस्कारिता ओर प्राचीन 
वेभव को प्रकट करते है। लेकिन यह जरूर है कि पुराने वर्चनों का 
व्यवहार करना हो तो उन्हे रोज साफ़ करके करना चाहिए। जो 
लोग ऐसा कइते हैँ कि पुराने जग छो वर्तनों पर हरे रंग का 
मोरथोथे का जो जहर--अग--चढ़ जाता है उसे भी सम्हालकर 
रखना और भोजन के साथ पेट में जाने देना चाहिए, उन भूत- 
काछ के उपासकों के लिए मरकर भूत वनने के सिवा ओर कोई 
रास्ता नहीं है । क्‍योंकि उन्हें समझना चाहिए कि भूतकाल का द्रोह ' 
तो जिन्दा रहने में भी होता है। 

आधुनिक समाज मे धार्मिक जागृति करके नई छाप डालनेवाले 
अधिकांश सत्पुरुष और मझ्ञत्मा शहरों में ही रहते है। जहाँतक 
आवा-जाई की सुविधा के साधन हों, उनके चरण-कमल भी वहीं तक 
पहुँचते हैं। यही कारण है कि गाँवों में अर्पृश्यता-निवारण की हल- 
चल बहुत थोड़ी पहुँची है। छोभी हरदासी, पोराणिक ओर कथाकार 
आदि इसी वात का विचार करते है कि छोगों को क्या रुचिकर होगा | 
छोगों का हित किसमें है, इस बात का विचार करने की उन्हे आदत 
था हिम्मत ही नहीं होती । अपनी वाणी मे आधुनिकता का समावेश 
करने की जरूरत तो उन्हे महसूस होने छगी है; लेकिन जब वे 
अपनी वाणी में धर्मतेज छाने की ज़रूरत सममेंगे तभी वे समाज के 
सेवक ओर नेता बन सकेंगे। तबतक तो समाज-रंजक के रूप में 
उनका जो उपयोग है वही रहेगा। 

यहाँतक की हुई टीका में अप्रत्यक्ष रूप से रचनात्मक सूचनायें 
दी की गई हैं। 

अस्पृश्यता-लिवारण करने की जिम्मेदारी धर्मनिष्ठ, प्रजा- 
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निःस्पृह और नेतिक धैर्य वाढ़े छोगों की ही है। इसके लिए अपने 
मन में से अस्पृश्यता का भूत निकाल डालना ही काफ़ी नहीं है। धर्म; 
रूुढ़ि और संस्था के रूप में जो पाप समाज में प्रवेश कर जाते हे वे 
कालान्तर में अपोरुषेय बन जाते है, यानी फिर उनकी जिम्मेदारी 
किसी विशेष व्यक्ति के सिर नहीं रहती | ऐसी रूढ़ियों की निर्दयता, 
धातकता ओर असह्य अन्याय सब बेचारे अंत्यजों को ही बरदांश्त 
करना पढ़ता है। मगर ऐसो रूढ़ियों पर चलनेवाले छोग निर्दय, 
घातक या अनन्‍्यायी होते हैं, यह नहीं कहा जासकता। झढ़ि की 
निन्‍्दा होने पर व्यक्तियों को छाता है, कि हमारे ऊपर यह व्यथ का 
प्रहार हो रह है। परन्तु व्यक्तियों को दोष-मुक्त करने से पापमृलक 
ढढ़ि के शिकार हुए छोगों पर का जह्म या उनकी पीड़ा कम नहीं 
होती | फिर भी जो लोग व्यक्तियों पर क्रोध करते हैं, उनके साथ 
जैसे के साथ तेसा' का न्याय स्वीकार कर स्पृश्य-समाज के व्यक्तियों 
को सना देने का इरादा रखते है, वे हढ़ि की कमर तोड़ने के बदले 
उलटे रूढ़ि को मजबूत ही करते है। किसी भी तरह के समाज-सुधार 
करते समय इस बात को कमी न भूलना चाहिए । समाज-सुधार 
करने में आज पर्यन्त यह बात भुलाये रखने से, समाज ने पापी रूढ़ि 
के प्रति अपना प्रकोप रुढ़ि से अन्धे होकर चिपटे रहनेवाले व्यक्तियों 
पर उतारकर नया अल्याय ओर नया गहुबढ़-घोटाछा ही किया है। 
इतिहास का पत्ना-पत्ना इस बात का साक्षी है। 

अस्पृश्यता-निवारण की जिस्मेदारी खासकर दो वर्गों पर आती 
है। (९) जिन्होंने अस्पृश्यता चलाई है उनके वारिस उच्चव्ण के छोग, 
ओर (२) जिन्हें आज अस्पश्यता घेर रही है वे दलित 'अस्पृश॒य! । 
, इन दढ्ितों की शिक्षा, इनके धार्मिक विचार, और आज के 
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समाज में उनका स्थान--इन बातों का विचार करते हुए, अस्पृश्यता 
दूर करने का दृढ़ प्रयक्ष करने की जिम्मेदारी उनके ऊपर नहीं डाडी 
जा सकती । उन्हे तो रोज-रोज अन्याय ओर अपमान सहने पड़ते 
है; इसलिए यह बात अस्वीकार नहीं की जा सकती कि सभी न्याय्य 
मार्गों से सवर्णों के विरुद्ध विद्रोह करने का उन्हें पूरा हक़ है | यह 
बात सच है कि ऐसे विद्रोह से समाज फे सभी छोगों को नुक़सान 
उठाना पड़ेगा, परन्तु अस्पृश्यों को यह कोन कह सकता दे कि 
इसीलिए तुम अन्याय ही सहते रहो ९ 

परन्तु दुर्देव को बात इससे जुदी ही है। अस्पृश्य इतने दलित 
होगये है कि उनके मन में विद्रोह की इच्छा उत्पन्न करने में भी 
ढमग्जा वक्‍त छग जायगा, फिर विद्रोह की शक्ति पेदा करने की बात 
तो उसके बाद का काम है। ओर इतने पर भी विद्रोह की शुरुआत 
में तो अस्पृश्यों का ही अधिक नुक्सान होता है। प्रजाहितेषी छोगों 
को इन विचारों पर इतना अधिक भार नहीं डालना चाहिए । परन्तु 
अस्पृश्यों में अस्मिता जागृत होने से पहले ही उनकी अस्पृश्यता दूर कर 
देने के आग्रह॒पूर्ण प्रयत्न स्पृश्यों को हृदय से करने चाहिएँ | 

जबतक ऐसा न हो तबतक अस्पृश्यों मे जो बात करने की है, 
चह यह है कि उनमें प्रचद्चित ख़ास-खास व्यसन दूर किये जाय॑ | वे 
व्यसन ये हे---(१) मरे हुए जानवरों का यानी मुरदार मास खाना, 
(२) व्यसन के कारण अथवा न्‍्यात या जाति का रिवाज होने के कारण 
शराब पीना, (३) छोगों का जूठा अन्न छाकर खाना; (४) हमेशा क़र्ज 
में इबे रहना, (१) जहाँ शिक्षा मिर्ठ सकती हो वहाँ भी उसके बारे 
में उदासीन रहना, बल्कि शिक्षा का विरोध करना; (६) शहरों और 
गाँवों की रोज सफ़ाई करते रहने पर भी खुद साफ़ न रूना; ओर 
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(७) पाप होने पर भी जिन्हे जिसे व्यसन नहीं कहा जा सकता लेकिन 
हिन्दू-समाज में स्थान पाने के रास्ते में जो बड़ी रुकावट है वह 
गोमांस-भक्षण | 

मरे हुए ढोर का चमड़ा उतारकर उसे कमाने का काम अन्त्यजों 
को अपने रहने की जगह के आसपास ही करना पढ़ता है। यह 
अत्यन्त अमंगठ और आरोग्य के लिए हानिकर है। इस बारे में 
तुरन्त सुधार होना चाहिए। चमड़ा उतारकर उसे कमाने के काम 
की जगह, मनुष्यों की बस्ती से दूर, हवा ओर बरसात के पानी की 
कीचड़ का ख़याढू रखकर निश्चित करनी चाहिए | साथ ही इस बात 
की सावधानी भी रखनी चाहिए कि शिकारी जानवर वहाँ कोई 
नुकसान न करने पाये । | चमड़ा कमाकर उसको मिन्‍्न-मिन्न 
बस्तुयं बनाके बेचने का बड़ा और नफ्ने का धन्धा गो-रक्षकों के ही 
हाथ में रहना चाहिए, यह बात अन्त्यजों को सममाकर ऐसी परि- 
स्थिति करने के लिए उन्हे व्यावहारिक मदद भी दी जानी चाहिए। ] 

अस्पृश्यता-निवारण की दूसरी यानी पापमूलक रुढ़ि पर प्रहार 
अथवा ह॒दय-परिवर्तन करने की वाजू स्पृश्य-समाजर के प्रतिष्ठित 
अग्रणी छोगों को खुद सम्हालनी चाहिए, और जिस प्रकार घर में 
आग छगने पर हम अपने बसभर पानी छिड़कते हैं उसी प्रकार मन 
छागाकर उन्हे यह काम करना चाहिए | जवतक लोगों का विरोध था 
तवतक तो यह काम आगे बढ़ना सहन था। ढेकिन अब वोषद्धिक 
विरोध छगभग शाल्त होगया है। अब तो अस्पृश्यता का निर्जीव 
कल्ेवर अनास्था के रूप में पढ़ा सड़ रहा है ओर सर्वत्र अपनी 
दुन्ध तथा बीमारियाँ फेला रहा है। 

अस्प्रश्यों के साथ ल्याय से पेश आप्रेंगे, उनकी प्रगति के मार्ग 
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में कभी कोई रुकावट खड़ी नहीं करेंगे, ऐसा हलका न्याय करने से 
काम नहीं चलेगा | सेकहों वल्कि हजारों दर्ष। के पाप का प्रायश्रित्त 
करने के लिए तो, चाहिए यह कि हम अस्पृश्यों को मदद के प्रसंग 
इच्छापूर्वकष खोज निकाले । आजतक उनके साथ एक्षपात हुआ है, 
इस वात को य द्‌ रखकर अब स्वा्थत्याग के साथ उनके लाभ के लिए 
पक्षपात करना चाहिए, अर यह सब आन्तरिक भावना से हो। 

अस्पृश्यता-निवारण मे ख़ासनोर से इन ब.तों का समावेश होता 
है--() दूकानों मे, खेती के काम में; मन्दिरों में, इसी तरह कुओं 
आदि जिन-जिन स्थानों मे अस्पृश्यों के सम्पक॑ मे आना पढ़ता है 
वहाँ-वहाँ उन्हे दूर न रखकर उनके साथ किसी भी तरह का मेद्भाव 
न किया जाय | (२) सार्वजनिक या खानगी सभी कुओं से पानी 
निकालने का उन्हे उतना द्वी अधिकार होना चाहिए जितना कि 
दूसरी जातिश्ालों को होता है। ये सुधार सबसे पहले होने चाहिएँ । 
(३) जिन्हे मूत्ति-पूजा से विरोध नहों है, बल्कि देव-दुशन में जिनकी 
आस्था है, ऐसे सब स्पृश्य अर अस्पृश्य छोगों को--फिर वे चाहे किसी 
जाति अथवा धर्म के क्यों न हों--मन्दिर-प्रवेश की छूट होनी चाहिए | 
(४) शिक्षा-संस्थाओं, ज्यायामशालाओं, दाचनाढयों, पुम्तक्रांलयों, 
अस्पतालों बगेरा समाज-सेवा की संस्थाओं में अस्पृश्यों के साथ 
आदर ओर विवेक का व्यवहार किया जाना चाहिए ।कोई भी 
सामाजिक सेवा उन्हे दूसरी जाति वालों के जितनी ही आस्था ओर 

-भाव से मिलनी चाहिए। (४) विवाह को वर-यात्रा, जातिगत 
प्रदर्शन आदि में अस्पृश्यों को ऐसे प्रतिइल्थों का पालन करना पड़ता 
है जिससे उन्हे अरनी हीनता का भान होता रहता है; ऐसे प्रतिब॒न्धों 
को मिटा देना चाहिए । (६) अस्पृश्यता-निवारण का ही एक अंग 
५ 
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सममकर द्टियों ( पात्धानों ) की व्यवस्था में ऐसा सुधार करना 
चाहिए जिससे वह मनुष्य को शोभा देने जैसी हो जाय। पाख़ाने के 
पास भोजन के छिए बेठने पर भी किसीकों अटपटा न छे, इतनी 
सफ़ाई रकख्ी जाय; यही आदर्श होना चाहिए । [ पास्ाने साफ़ करने 
का काम अन्यजों के ही हाथ में न रहकर दूसरी जातिवाडे भी उसे 
करें; यह इष्ट जहर है; ढेकिन इस सुधार को अमह में तभी छात्रा 
चाहिए जबकि जो अस्पृश्य कुदु|ब आज पाखाने साफ़ करने का 
काम करते हूँ उनको आजीविका की कोई ओर व्यवस्था करदी 
जाय ] (७)अन्त्यज बाहक-बालिकाओं का सामान्य शिक्षा-संस्थाओं 
में प्रवेश कराने के बाद भी ख़ास अस्पृष्यों के ही ढिए कई आश्रम 
चलाने पढ़ेंगे, ओर उनमें भी बालकों की बनिस्ततत बाहिकाओं की 
शिक्षा पर विशेष ध्यान देना पढ़ेगा; नहीं तो समाज का स्वास्थ्य 
बिगढ़ेगा अर अस्पृश्य कुद्ु/बर दुःख होंगे। (६) छोकछ बोडो, 
स्यूनिसिपेल्िटियों, सरकारी कॉसिडों आदि संस्थाओं में जहाँ-जहाँ 
छोक-प्रतिनिधि जाते हों वहाँ हम पिछड़े हुए और कम तादाद बाहों 
का तिरस्कार ही होगा, ऐसी शंका अस्पृ्यों को बनी ही रहती है। 
जिस ह॒ृदृतक यह दूर हो सके उस हृदतक उन्हें आगे छाना चाहिए। 
इसके अछावा उनके व्यक्ति-स्वातंत्रय ओर मत-स्तरानंतर्य की रक्षा कर 
इन नये कार्मो के करने में हमें उनकी मदद करनी चाहिए। 
(६) अन्त्यजों में से सात्तिक वृत्तिवाढ़े होशियार युवकों को सरइत 
भाषा ओर हिन्दू धमशास्त्रों का अध्ययन करने के लिए खूब प्रोत्साहन 
देना चाहिए, ओर हिल्दू-धर्म के अच्छे-बुरे दोनों पहछुओं की स्वतंत्र 
रीति से छानवीन करके उसके भव्य मिशन का उन्हे बोध होजाय 
ऐसी उनके लिए सुविधा कर देनी चहिए | 
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भारतीय संस्कृति बहुत प्राचीन होने के कारण उसमें समाजह्वित 
का विचार बहुत गहराई के साथ किया गया है । यह संस्कृति काल 
की कसौटी पर स्थायी और समर्थ साबित हुई है। दीर्घजीदन के 
छिए जो-जो चीजे ज़रूरी हैं वे सब समय-समय पर इसे मिलती रही 
है, यही वजह कि अत्यन्त प्राचीन होने पर भी यह संरक्षति जी 
नहीं हुई है । 

भारतीय संस्कृत की एक श्रद्धा यह है कि जो तत्तत सचमुच 
अच्छे है वे चाहे जिनने एकत्र हों तो भी परस्पर विधातक नहीं 
होते, जरूरत सिर्फ़ इस बात की है कि इन तत्तों को एकत्र करने की 
कछा हमको आनी चाहिए। यह सारा विश्व एकरूप है, इसमें की 
सब अच्छी वस्तुओं का आपस में मेल बेठना ही चाहिए, ओर 
अनुकूछ तथा स्थायी मे बेठ जाने के बाद उसमें से आत्म-साक्षा- 
त्कार करनेवाढा रूम्ृद्ध संगीत--जोदन-संगीत--निकछना ही 
चाहिए, यह श्रद्धा भारतीय संस्कृति की विशेषता है, प्राण है | 

ओर इसी कारण भारतीय संस्कृति मे युद्ध, जीवन-कल्ह, बेर 
ओर द्रोह इन सबको स्थान नहीं दै। मनुष्य-स्वभाव मे जो अनेक 
दोष हे, जो महान्‌ रिपु हैं; उनके प्रा्ुर्भाव से युद्ध से ही हों, परल्तु 
युद्ध को जीवन-ज्यवस्था के एक आवश्यक ज।र आध्यात्मिक अग 
के रूप मे भारतीय संस्कृति ने कभी स्वीकार नहीं किया। 

विभिन्न धर्मंवालों में परस्पर विवाद्‌ हो तो बह किस शास्त्र 
अथवा किस नियम के अनुसार हो सकता है, यह जिस प्रकार तट- 
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स्थता से, निष्पक्ष रूप में ओर उच्च भूमिका पर चढ़कर तय करना 
चाहिए, उसी प्रकार इसका भी बुद्धेपूवंक निर्णय करने को ज़हूरत 
है कि भिन्न-मिन्न संस्कृतियों के एकत्र होने से उनका साहचर्य शुरू 
होने पर उनका मेरू किन तत्वों पर बेठाया जाय । (जिसकी छाठी 
उसकी भंस' का न्याय प्रकृति में दिलाई देता है। लेकिन वह तिर्ंक- 
सृष्टि का न्याय है। इस न्याय में आध्यात्मिक ऊँचाई नहीं है। दो 
संस्क्ृततयाँ एकत्र हों तो वनों संघर्ष होकर एक को दूसरी का आहार 
बनता ही चाहिए, ऐसा कोई निरपवाद नियम नहीं है। आये ओर 
द्रविड इन दोनों को अछग-अल्ग संस्कृति मानें तो यह नहीं कहा जा 
सकता कि उनका साहचये युद्ध या संघर्ष के द्वारा हुआ है। वे तो 
दोनों इस तरह ओत-प्रोत होगई है जेसे दूध में शकर मिल जाती 
है। दूसरा ऐसा ही उदाहरण चीनी ओर भारहीय संरकृतयों के 
मेल का है। 

ऐसे संरक्ृति-साहचय का सामान्‍य तत्त्त, सामान्य शास्त्र, एकत्र 
होनेवाढी सस्कृतियों के साथ मे खानेवाह्ा तो हो ही। उसके 
अत्यवा वह दोनों से उच्च आर श्रेष्ठ भी होना चाहिए। 

भारतीय इतिहास ब्तत्ाता है कि संस्कृति-साहचर्य का यह तत्त्त 
पररूर प्रेम अ,र आदर, सद्भाव और समानभाव है। सत्य, भहिसा, 
सरद्धता, सहनशीद्धता, त्याग अर विविधता में उच्च एकता देखने की 
दिव्यदरष्ट-इन गुणों के समुद्यय को साहचर्य फा रसायन कहना 
चाहिए | भारतीय जन-समाज में जितना यह रसायन होगा उतना ही 
विश्वेक्य साधन करने का काम भारतवर्ष कर सकेगा | 

भारत में सबका प्रवेश है, सबको आमंत्रण है, सबका स्वागत 
है। यहाँ न किसीका त्याग है,न बहिष्कार है। यहाँ किसीफे साथ-- 
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व्यक्ति, समाज, समाजमान्य रीति-रिवाज और विविध संस्कृति, 
किसीके सी साथ--आत्यन्तिक असहयोग नहीं है । जरूरत सिफ़्ी इस 
बात की है कि सब ऊपर दतलाई हुई साहचर्य की निष्ठा अथवा 
भारतीय रसायन को स्वीकार करं। जो उसे स्वीकार न करें उनका 
भी बहिष्कार नदी, परन्तु इस रसायन का महत्व न मालूम हो तब- 
तक उन्हे भारतीय प्रेमसंगीत के सुर निकालना न आयगा | 

जगत्‌ मे जबतक कलह है तबतक भारतीय सस्क्ृति को फिर- 
फिर करूस पर चढ़कर पुनहत्थान करके बताना चाहिए। भारतीय 
संस्कृति के भाग्य में यही बदा है। देदताओं ओर दानवों ने छोम 
या दैर्ष्या से समुद्र-मन्थन किया तो भी दिष तो महादेव के ही 
हिस्से आया | 

जिन्हे रोज अप्रि-प्रवेश करना पड़ता है उनमें सुदर्ण की तरह 
एक प्रकार का तेज, एक प्रकार की छता, एक प्रकार की सोस्यता 
अं र उसके साथ एक प्रकार को दढ़ता, सत्तव, स्वत्व, सर्वप्राइकता 
आजाती है। 

हिन्दुस्तान के सामाजिक रीति-रिवाज आर्य संस्कृति के धोतक 
हैं। उन सबमे जाति ओर व्यक्ति के अनुसार चादे जितने भेद हों 
तो भी सर्वत्र एक प्रधान साम्य मे जुद है। भारतवर्ष की पगड़ियों, 
साफ़े, रमाढ इन सबमें जितनी विविधता दे उतनी दुनिया के ओर 
किसी भी देश में न होगी। इतने पर भी भारतीय शिरोवेष्टन ( सिर 
की पोशाक ) अन्य देशों के शिरोचेष्टनों की बनिस्व॒त आसानी से 
पहचाना जा सकता है। यही बात सारे रीति-रिवाजों की है। 

ऐसा होने पर भी इन रिवाजों में पीढ़ी-दरपीढ़ी फेरचद्छ होना 
स्वाभाविक दै । शहरों में ऐसे परिवंतन जल्दी-जल्दी होते हैं। परिवर्तन 
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की हद गाँवों ओर फिहद़्े हुए प्रान्तों में बहुत देर से पहुँचती है। 
सद्भाव में पत्थर फेंकने पर लहरों के बीच बने हुए बुरुबुले एक-एक 
करके किनारे की ओर जाते है। यही हाछ संस्कृति का है। चातु- 
वंग्यं को करपना पर नये-नये पुट चढ़ाकर, 'अठारह वर्ण! के ताम 
से प्रसिद् लेकिन सख्या में ढाईसो-तीनसौ ज्ञातियाँ हमने हो जाने 
दी है। ओर फिर म,नों यह सब बढ़कर बढ़े ठाठ के साथ दरबार में 
बेठना हो, इस तरह उनका “उच्च-नीच मेद' भी निश्चित कर दिया। 
सारी जाति में समाविष्ट यह ऊंच-नीच साव का तत्त्व जीवन-सूत्र 
नहीं बल्कि एकसाथ सबको फंप्ता देने का यमपाश है। ढेकिन गाँव- 
वालों को यह विश्वास कराने में दम निकठने छगेगा, क्योकि हमने 
उनपर इसने हथेढ़े चढाये है कि जिससे ठेँच-नीच भाव ज्यकी 
हषटियों मे जम गया है। इन सब कीछों को वापस उखाहुने में बुछ 
तकलीफ़ तो होगी ही । 

कुद्ज अथवा जाति में छोटे-बढ़े का भेद तो होता ही है। उम्र 
से; सम्बन्ध से, अनुभव से, अवछ-होशियारी अथवा सामर्थ्य से, 
छोटे-बढ़े का भेद पड़ता ही है। लेकिन यह भेद विश्वरुप नहीं है। 
पहली बात तो यह है कि यह भेद प्रेमपूरषक स्वीकार किया हुआ होता 
है; इसमे मतमेद नहीं होता। और दूसरी महत्त्वपूर्ण बात यह है कि 
इस सम्बन्ध में जो ऊँचे होते है उन्हे सबका दास बनना पड़ता है। 
सबको सेवा, सबके लिए अपने सुख के त्याग मे किसी भी तरह की 
मर्यादा न होना, माड़ा-टण्ट न होना, यही कुटुम्तर का लक्षण है। 
सबका कह हुआ सह लेना, सबके आग्रह का खयाल रखना, हृदय 
की उदारता से सबके दोपों को हज्म कर जाना और समाधानपूर्वक 
सबके चरणों की रज् बनने तक शून्य होना ही झुटुस्बर में बढ़ुप्पन 
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का लक्षण है। एथ्वी को ही 'क्षमा' नाम मिला है। जो कोई पृथु या 
विशाल है, वह क्षमावान होगा ही । ऐसी हालत में वहुप्रन के अभि- 
मान, अधिकार, मिजाज ओर घड़े का बह़ा हिस्सा इन बातों की 
रंजायश कहाँ १ के.टुम्बिक ल्याय का बड़ुप्यन दुनिया में जिसे लेना 
हो वह ले, खुशी से छे। उसे कोई रोकनेवाला नहीं । [ ईसामसीह ने 
अपने अनुयाइयों से ऐसा बड़प्पन ढेने को कह था। शायद हिन्दू- 
धर्म के हिस्से यह बड़ण्पन आये भी। अथवा यह भी हो सकता है 
कि विभिन्न समाजों के बीच यह बहुप्पन कायम हो तदतक सभी 
धर्मों का हृदयेक्ध होजाय । ] 

जह ऐक्य हैं वहाँ समानता या बराबरी का कोई सवाल नहीं 
रहता। सिर ऊपर ओर पर नीचे बचों, यह अथवा इससे उल्टा 
मंगड़ा मनुष्यों या वृक्षों ने कमी नहीं किया । जहाँ ऐक्च करना दै 
वहाँ अत्यन्त आग्रहपूर्षक समानता रखनी ही चाहिए। विभिन्न 
सप्ताज बराबरी के सम्बन्ध से ही साथ रह सकेंगे। 

हम एक उदाहरण दें। मांसाहार त्याज्य है, ऐसा माननेवाले दो 
जनों मे से एक उसका त्याग कर सका है और दूसरे से अभी वह 
छोड़ा नहीं जाता, ऐसी परिस्थिति मे प्रकृति-दुबंठ दूसरा व्यक्ति 
संस्कार-समर्थ पहले व्यक्ति को खुद ही अपनेसे अ्रष्ठ मानेगा, ओर 
पहला श्रेष्ठ व्यक्ति अपनी श्रेष्ठता को भूलकर प्रकृति-दु्बंछ को अपने 
नजदीक छाने में; उसकी मदद करने में, समाधान मानेगा। "में श्रेष्ठ 
हूँ, में पवित्र हूँ, ओर इसलिए साधारण ढछोगों को में अपनेसे दूर 
रक्खूँग!--ऐसा कइने या माननेवाल्ा व्यक्ति अपने विशिष्ट आचरण 
में चाहे जितना शुद्ध हो फिर भी वह महापापी है। 

परन्तु जिसकी समम में यह बात आई ही नहीं कि मांसाहार 
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त्याज्य के जो यह सममता है कि मांसाहार में कोई बुराई नहीं 
है, वह अजनेको निरामिपद्गरी से कनिष्ट क्यों मानेगा! ओर 
निरामिपशरी को उसके साथ ऊँचाई के भाव से व्यवहार करने का 
हक भी कहाँते प्राप्त होगा ९ बह मन में चाहे जो माने; ढेकित बढ़- 
प्यन का रिवाज उसे न करना चाहिए। अनुभव भी यह कहता है 
कि इस प्रकार का बहुप्सन मुष्य को सार्वजनिक बढ़ुप्पन नहीं दे 
सकता। रूढ़ि से या वंश-परम्परा से जो निरामिषह्वरी है, फेबछ 
अन्नाइरी होने पर भी कहीं-कहीं उसका हृदय संकुचित, निदंय ओर 
कपटी होने की सम्भावना रहतीं है। ओर जो रुढ़ि से मासाहारी है 
ओर रढ़ि की वजह से ही भिसके लिए मांस्ाहर को त्याज्य सममना 
मुश्किछ हो, ऐसा मलुप्य दूसरी ओर स्नेही, उदार; स्वाथत्यागी ओर 
विश्वासपात्र भी होसकता है। जीवन को तोलने की दृष्टि से, इस 
उदाहरण में भा श्रेष्न-कनिए या अच्छा-बुरा किस तरह निश्चित 
किया जा सकता है ९ 

इसीसे जीवनशास्ियों ने तय किया है कि तुटना करने के भागढ़े 
में ही न पढ़ना चाहिए। सभीको समान समझा जाय। सब व्यक्ति 
सब जातियाँ, सब दर्ण और सब धर्म समान है। खासकर धर्म फे बारे 
में आज प्रचढ्ित धर्मों ओर अपने सामने आनेवाढे धर्मों के अनुया- 
इयों पर से किसी भी धर्म की प्रतिष्ठा के बारे में निश्चय करना ठीक 
नही है। हरेक धर्म कां अस्तरज्ञ उसके अलुयाध्यों फी बनिस्दत तो 
विशाल होता ही है; बल्कि उससे भी अधिक अपने धर्मग्रन्थों भर 
शास्रतचनों से भी ऊतवा होता है । 

हरेक हृदय में आत्मा का निवास होता है, ऐसा हम कहते हैं। 
परन्‍्तु दुए। दगावान, इतत्न, हीन, द्रोही हृदयों में मी आत्मा है और 
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यथाकाल वहाँ आत्मा यानी धमंवुद्धि की ही विजय होगी, इतनी श्रद्धा 
या आस्तिकता हम नहीं दताते। जब हमारे अन्दर यह आस्तिकता 
आयगी तभी हमारा आचरण अचूक धर्मानुकूछ होगा। 

धर्माधम के बारे में तो हम व्तनी श्रद्धा भी नहीं दताते। सभी 
धम्मो में एबर है, आत्मद्ैज़ है। सभी धर्म उन्नतिगामी है; सभी धर्मो 
में सत्परायणता, प्रेमपरायण्ता है। सभी घम ईश्वर को प्रिय है। 
माता को जिस प्रकार अपने सभी बालक अत्यन्त प्रिय होते है, उसी 
प्रकार इश्वर को सभी धरम प्रिय है। इस वात को आज लोग तत्त् 
तक में मानने को तैयार नहीं है, तव॒ भला उसके अनुसार व्यवहार 
करने को तो कहाँसे तयार होंगे ९ 

[ आस्तिऊता आखिर ब्या है ९ जुद्या-जुद्ा ववत में इसके जुदे- 
जुद्े अर्थ हुए है। आजकल इसका यह भर्य होता है कि जिसका ईश्वर 
पर विश्वास हो वह आरितक है। प्राचीनकाल मे यह समझा जाता 
था कि जो वेद का प्रमाण स्त्रीकार करे दह आस्तिक है। जो वेद को 
प्रमाण मानता है पर ईश्वर के अस्तित्व को नहीं मानता, वह भी इस 
व्याख्या के अतुसार आस्तिक ही माना जायगा--जेपे निरीश्वर- 
वादी सांख्य, अर ईश्वर पर विश्वास रखते हुए भी जो वेद को 
प्रमाण नहीं मानता, वह नास्तिक माना जायगा | 

इससे भी व्यापक अर्थ का विचार करें तो आस्तिक बह है 
जिसका पारछोकिक जीवन पर विश्वास हो, अथवा जिसकी ऐसी 
श्रद्धा हो कि आत्मा है अर वह अमर है, सत्य-संकर्प है। 

ऊपर के विवेचन मे आस्तिकता का ऐसा ही पर सहज ही जुदा 
सर्थ दिया गया है ओर उसे स्पष्ट भी कर दिया गया है। 

प्रस्थानत्रयी का समल्वय करने को धममलुद्धि की ऊँची कसोडी 
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माना जाता था। सर्वदशेन समन्वय उससे आगे की सीढ़ी थी। अब 
बेदिक धम, यहूदी धर्म, पारसी धर्म, बोद्ध धर्म, चीन का धर्म, श्सी 
प्रकर ईसाई धमम, इस्छाम धर्म आदि सब धर्मों का समन्वय करना 
आज का काम है। सब धर्मो के बारे में सदूभाव ओर समान भाव 
न हो तो ऐसा समनन्‍्त्रय नहीं किया जा सकता। यह सद्भाव ही 
आज की आस्तिकता है, यही मानव्य-श्रद्धा है। ] 

सामाजिक रीति-रिवाज बदठने ओर समाज को नया रुप देने 
में धर्म शेथिल्य या खाली व्यवद्ारवाद न होना चाहिए। बहिक नव- 
युग की व्यापक संस्कृति ओर धर्म-जीदन को मदेनज़र रखकर ही 
रीति-रिबाजों में रहोबदछ करना चाहिए | यहाँतक हमते जो विवेचन 
किया उसकी इसीलिए जरूरत थी। 

जो अपने धर्म के न हों वे धर्मवाह्य हैं, ऐसी सब धर्मवालों की 
धारणा है। इस धारणा को मिटा देना चाहिए | ऐसा करने पर सदा- 
चार का नया नक्शा बनाने का नया ही पेमाना हमारे हस्तगत हो 
जायगा। 

स्री-पुरुष, सब जातियाँ, सब धर्म, सब पत्थ समान है, सभी 
आदरणीय हैं--यह श्रद्धा जम जाने पर यह अपने-आप समम में 
आजायगा कि परस्पर व्यवह्वर क्रिस तरह हो। जो भक्त है उन्हे 
विभक्त न रह एक-दूसरे के साथ ओतप्रोत होने का प्रयत्न करना 
चाहिए, सहायता का आदान-प्रदान करना चाहिए एक-दूसरे के 
उत्सव-समारोहों में भाग ढेना चाहिए; जहां आधात पहुँचने की 
सम्भावना हो वहाँ सम्हाढ लेता चाहिए, ओर इस तरह अपनेको 
तथा दूसरों को सद्ध बनाना चाहिए। ऐसा करने मे अपनी निष्ठा 
छोड़ने को ज़रूरत नहों बल्कि उसे उदात्त बनाने को जरूरत द्ोती दै। 


सामाजिक रीति-रिवाज ७५ 


हमारे पुराने रीति-रिवराजों में ऐसी कई बातें है जो पुराने जमाने 
के ही लिए ठीक थीं। उन्हे आज छोड़ ही देना चाहिए, या बदल 
देना चाहिए । छुअ:छूत का शास्त्र अर्थ-हीन, ऋत्रिम ओर धातक 
बन गया है। उसकी जगह सफ़ाई का व्यावहारिक शास्त्र जारी 
करना चाहिए। मांसाह्वर ओर अन्नद्वार का भेद्‌ अश्रहपूर्वक जारी 
रखना चाहिए । लेकिन इसके साथ ही ऐसी व्यवस्था होनी चाहिए 
जिससे मांसाहारी अर शाकाहारी एक पंगत में बेठकर खा सके | 
कोई किसीका जूठा न खाय, यह आग्रह भी ठीक है। भंगियों ओर 
नोकरों को, इसी प्रकार अपनो स्त्री या छोटे बच्चों को भी जूहा न 
खाने देना चाहिए। अन्नाह्दरी छोगों को चाहिए कि भोजन यदि 
अपने अनुकूड पद्धति से बना हो तो चाहे जिसके हाथ का होने पर 
भी उसे खाल । कुए में स्वच्छ ( शुद्ध ) बत्तंन ही डालने की साव- 
धानी रखने पर श्राह्मण, अंत्यज, हिन्दू, मुसलमान, बसाई। पारसी 
सभी के लिए कुएं समानहप से खुले रहने चाहिए । 

स्त्रियों का जोवन बिलकुछ घरधुसना होगया है। इससे वे पंगु, 
भीर, प्रसंगाविधानशूल्य और परावहस्त्री बन गई है। उन्हे व्यापक 
सामाजिक जीवन का अनुभव कराना वाहिए। सार्वजनिक कामों में 
जानवरों के झुण्ड की तरह जमा होने के बजाय, उन्हे मनुष्य की 
तरद्द जिम्मेदारी के साथ उनमें भाग लेना चाहिएँ । 

स्त्रियों के सस्वन्ध में एक सवाल बड़ा नाजक है। कितनी ही 
जातियों मे मासिक रजोदर्शन की छुआ.छूत नहीं मानी जाती, जब 
कि दूसरी कितनी ही जातियों मे उसका कड़ाई से पालन द्ोता 
है। अस्टृश्यता की बनिस्वत सफ़ाई पर जो विशेष ध्यान दिया जाना 
चाहिए, वह दोनों में से एक जगह भी नहीं दिया जाता | आदर्श 
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सफ़ाई का अगर पाठन किया जा सके अर रजस्वदाओं के ढिए 
तीन या पाँच दिन शरीर, मन तथा काम-धन्धे का विश्राम देने की 
सावधानी खज्बी जाय तो--और तभी--दूर बेठने से अस्पृश्यता का 
ढोंग बहुत कम हो सकता है। कुछ जातियाँ आर सफ़ाई के डेँचे 
आदश का पाठन कर सकती है, तो आग्रशपूर्ण और सतत शिक्षा से 
सबके लिए वह सम्भव होना चाहिए। 

हमारे घहुत-से पुराने रिवाज ख़चीे होते हैं। उनमें आमद-ख्चे 
का मेढ बेठता माद्प्त नहीं पड़ता। दृम्म अर कृत्रिम प्रतिष्ठा का 
बोल्बाला रहता है। ढेकिन कोई भी सामाजिक रिवान्न किसी भी 
समय सत्य से जुद्य न होना चाहिए। दृम्भ, झत्रिमता, पारूण्ड, 
दिल्लावा, इन सबको जरा भी आश्रय न मिलना चाहिए। आहस्य, 
ऐदीपन ओर पराश्रय को जड़ से खोद डालना चाहिए। 

हरेक व्यक्ति अपनी या अपने कुट्ुम्बर की ही फ़िक्र रखता है; 
इसके बदले उसे सामाजिक कल्याण की व्यापक दृष्टि को आम्रह- 
पूर्वक अपनाना चादिए। सा्वन्निक हित के काम संघ-शक्ति से करने 
का उत्साह बढ़ाना चाहिए। ऐसे प्रयक्ष सदेव होने चाहिएं जिनसे 
समग्र सामाजिक जीवन की उन्नति हो, अ,र नये-नयरे ऐसे री।ते- 
रिवाज डाहने चाहिए जिससे बारम्वार विचार व चर्चा हो ओर 
डछोकमत जाम्रत रहे । 


+६8 ९ 
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शायद ले हुक केंच करके ठोक-बदाकर दुनिया को यह 
जाहिर किया दै कि 'सत्य भिदा', यानी “पारस्परिक भेदआव एक 
सचाई है !' रामदास स्त्रामी ने अपनी छाक्षणक शेडी मे बताया है कि 
मेडभाव तो स्त्रय॑ ईश्वर ही कर गया है, उसे कोई नहीं मिटा 
सकता ! संसार मे मतभेद, दृष्टिमेद, इत्तिमेद अर दितमेद रहेंगे ही। 
खून करने, मारने, लड़ने, बहस करने, चर्चा करने; संप्राधान करने, 
पाँव पड़ने या चुप बेठ रहने से ये भेद दूर नहीं होने के। तो फिर 
गाँओं में ही ये भेद केसे मिट १ गाँव का जीवन चाहे संकुचित हो, 
अज्ञानमय हो, चाहे जेसा हो, फिर भी हम क । ज्ीदित छोगों 
का वह समाज है। इसलिए वहाँ ये सब होंगी ही। बल्कि; 
इससे भी आगे बढ़फर। यह कइना चाहिए कि जीवन को समृद्धि के 
'छिए भेद आदइश्यक भी है | बिछकुछ मामूली संगीत के लिए भी चार- 
पाँच सुरों की ज़रूरत रहती है । ऊँचे दम के संगीत के लिए बाईस 
अ्रुतियों की ज़रूरत होती दै। समाज-इंद्धि के साथ-साथ उसकी प्रवृत्ति 
भी विविध होती जायगी; ओर अनुभव-सेद्‌ के कारण साध्य-साधन 
एवं कार्य-पद्धति में मतभेद होगा ही । इसलिए प्रश्न यह नहीं है कि 
मतभेद को कैसे टालें, बल्कि वास्तविक प्रश्न यह है कि मतमेद के 
प्रति सहिष्णुता अ,र आदर का भाव रखकर एकता कैसे बनाये रक्छी 
जाय १ घर में एक ही रोटी हो अ.र उसे खानेबाले बालक ओर 
उसकी माता ये दो जने हों तो उन दोनों का भी हित-सम्बन्ध या स्वार्थ 
'पररुपर-विरुद्ध होता दै; यह निश्चित है, लेकिन इसी कारण उन दोनों 
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में लड़ाई नहीं होती, क्योंकि उन दोनों मे रहनेवाली सम स्वार्थ- 
त्याग और प्रेम इन सबकी शक्ति अधिक बलवान है। 

समाज के छड़ाई-मागढ़े दूर करने के छिए भी, हमें इल्दीं गुणों 
को परिपुष्ट करना चाहिए। गीता ने भी यही कह है कि विभक्त में 
अविभक्त को पहचानने ओर जहाँ पलुद्र वासनायें हों वहाँ 'अच्यय- 
भाव के महत्व की स्थापना करने मे ही समाज का कहयाण हैं। 
मतमेद चाहे जितना हो, फिर भी उसके ढिए मलुष्यता को छोड़ 
देने की कोई ज़रूरत नहीं है। मलुष्यता छोड़ देने से तो सभीका 
नुकसान होता है, हित किसीका भी नहीं होता, यह समम छोगों 
में पेदा करनी ही चाहिए, और दूसरे का अपशहुन करने के छिए 
अपनी नाक काटकर नकटे बनने की जो इत्ति समाज में बढ़ गई है 
उसको नष्ट करना चाहिए। 

यह काम सरकारी न्यायमन्दरों में नहीं होगा। यह तो समाज के 
हंदय-मन्दिर में होना चाहिए । व्यक्तियों के रवार्थ, ईर्ष्या, असूया से 
टेकर ठेठ हैताद्वैत के सनातन विवाद तक सभी जगह मलुष्यता ओर 
सोजन्य का खमीर पहुचाना चाहिए | 

समाज के शिष्ट, प्रतिष्ठित, धर्मनि.्ठ और कारुणिक छोगों को 
समाज-जीवन की रोजमर्रा की घटनाओं में दिलचस्पी ले; तटस्थ 
रूप से सर्वहित की दृष्टि रखकर, लोगों को सलाह देनी चाहिए | ढेकिन 
ऐसे काम के छिए भी उन्हे अपनी सचा और प्रतिष्ठा का आम्रह नहीं 
रखना चाहिए। सत्ता का प्रवेश हुआ नहीं कि प्रम-सम्बन्ध का ख़ात्मा 
सममो, और छुछ नहीं तो वह शिथिल तो पड़ ही जायगा | दकीली 
वृत्ति से भी यह वातावरण पेदा किया जा'सकता है, पर सामाजिक 
एकता और सामर्ध्य की कुजी तो धर्मनिष्ठा ओर विशाढ-हृद्यता ही दै। 
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कुछ छोग इसपर यह कहेंगे कि यह कोरा धर्मोपदेश है, व्यवहार 
का यह तरीका नहीं है। छेकिन सेकड़ों वर्षों से हम व्यवहार के तरीके 
की आजमाइश करते आये है, फिर भी परिणाम की दृष्टि से वह 
व्यावहारिक माप नहीं पड़ा । अतः सच्चा व्यावहारिक तरीक़ा तो वही 
है जो हमने ऊपर बताया है | 

हरेक गाँव अथवा समाज में आ्राम-कण्टक तो होंगे ही । उनका 
विरोध करने से वे ओर उत्तेजित होते हैं और साध्य-साधन के 
बारे में किसी भी तरह का विधि-निपेध उन्हें गवारा न होने से, एवं 
सामल्य होगें में दुष्टता, भोलेपन अ.र छापरवाही के वश होकर वेवक़ूफी 
करने की बृत्ति से, और वहुत्त वार इन सबका मिश्रण दिल्लाई देने से, 
प्रम-कण्टकों का सोचा हुआ पूरा भी पड़ जाता है। इसलिए सच्चा 
उपाय उनकी युक्तियों का विरोध करना नहीं, बल्कि उनका ओर 
काम करने की उनकी पद्धति का रहस्योद्घाटन करना है। 
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कार, नारू, अलते, बढ्ते शब्द आज बिलकुछ विदेशी माल्म 
पड़ते हे। लेकिन इनके मूछ मे हमारे पूर्वजों हवारा नि.मेतर एक विशाल 
संस्कृति ओर समाज-ब्यवस्था थी; यह हमें भूछ न जाना चाहिए । 
समाज-रचना के भिन्न-भिन्न सिद्धान्त दुनिया के सामने रखनेवाले 
बिदेशों के उत्साही तत्तज्ञानियों को जो इस व्यवस्था का पता छगे, 
तो वे चकित होकर कहेगे कि आज की दुनिया को ऐसी ही किसी 
व्यवस्था की जरूरत है। अतः अपनी वर्ण-ब्यवस्था ओर प्राम- 
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ज्यवस्था दोनों के ही वारतविक तत्तों को अच्छी तरह समककर 
उन्हें दुनिया के स,मने रखना चाहिए | सब सुखी हों, सब मिल-जुलकर 
रहे, हरेक को अपने विकास का अवसर प्राप्त हो और ज्यादा-से- 
ज्यादा सामाजिक उन्नति हो, इस विचार से हमारे पूषजों ने धन 
अन्तःशासित संस्थाओं का निर्माण किया था। सामुदायिक जिम्मेदारी 
अ,र समाज के श्रेष्ठ छोगों की सत्ता न दोनों का समन्‍्यय भी इसमें 
बड़ी अच्छी तरह हुआ था। सामाजिक कल्याण को 'धर्म' का नाम 
देवर आर्थिक व्यवस्था को उसके अकुश में रखने से स्थिरता ओर 
प्रगति दे,नों का मेल बेड हुआ था । हमारे पूबंजों की समाज-रचना 
में विधान ((०78/(0४000 ), राजा, परम्परा, अन्तिम सत्ता, 
स्वदेशाभिमान, यह सब धर्म ही था। सामाजिक सुब्यतस्था के 
अखिल तंत्र का नाम “धर्' रखकर हरेक व्यक्ति के करने योग्य सब 
करंव्यों को 'स्वधर्म-पालन' नाम दिया गया था। सारे ससार का क्रम 
सहज रीति से चछ सके, इसके लिए स्व॒धर्म के इस प्रेरक तत्व को 
दुनिया चाहे पसन्द न करे तो भी उसे मंजूर करना ही पढ़ेगा। 
।११43 
सत्ता का खरूप 

“ाजा बोले दड़ हाले, बुड़ढा बोले डाढ़ी हाढे! यह एक पुरानी 
कहावत है। आदमी दूसरे के कहने से कुछ करने को तैयार होता है 
“तो बह कहनेवाढ़े फे सामर्थ्य अथवा अपने फ़ायदे का खाल करके 
ही होता है। सत्तहीन की कोई नहीं सुनता | अपने मन में विश्वास 
होजाने पर स्वेच्छापूर्क व्यवहर करनेवाले की यह बात नहीं है। 
-आन्ा का पालन इसीलिए होता है, क्योंकि आज्ञा के पीछे आज्ञा 
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देनेवाले की धाक और धमकी होती है; अथवा उसका दवाव या 
आश्षापाढ़न करने के लिए कोई प्रकोमन होता है। जआाज्ञा की पीठ 
पर जो चीज होती है उसे अंग्रेजी में 'सेंकशन” कहते दे । वहुजन- 
समाज के लिए शरीर-दुण्ड, अर्थ-दुण्ड अथवा प्राण-दण्ड या ऐसे ही 
किन्‍्हीं दूसरे कष्टों का भय, अथवा रुपये-पैसे या सामाजिक प्रतिष्ठा 
का प्रकोभन इन सभी का प्रप्ठबछ ( सेंकशन ) होता है। भय ओर 
प्रछोमन दोनों ही हीन इत्तियाँ हैे। इनके सहारे लोगों को वश में 
रखना उच्च संस्कृति का रक्षण नहीं है। पर क़ायदे-क़ानून अथवा 
राजसत्ता के पास इससे उच्च 'सेंकशन' नहीं होता | इसीलिए मानवहित- 
चिल्तकों ने राजसत्ता को पशुबठ पर आश्रित बतलाया है | 

धर्मप्रधान भारतीय संस्कृति में मात्व-जीवन को संस्कार के 
आधीन रखकर घ्मज्ञान, धार्मिक आचार, धमंश्रद्धा ओर पारमार्थिकं 
जीवनोदेश इन सवका सामथ्ये बढ़ाया हुआ है | इस कारण मनुष्य 
अन्तश्रेरणा से आरयंद्रत्ति धारण करता है, भय या छोभ से प्रेरित न 
हो, वासनाओं पर विज्य प्राप्त कर निर्मय वीर की भाँति स्वेच्छा 
से शुद्धाचरण करता है। तपस्वी, पवित्र, धर्मशील पुरुष शारीरिक 
कष्ठों से नहीं डरता, मोह से धर्मच्युत नहीं होता, खुशामद्‌ के जाछ 
में नहीं फेंसता, और इसी कारण वह राजसत्ता का गुलाम नहीं 
बनता । ऐसे छोगों को संख्या बढ़े ओर सामान्य जन-समुदाय उनके 
अनुरोधानुसार व्यवहार करने में अपना कल्याण मानने ढगें, तो 
दुनिया मे राजसत्ता की जरूरत ही न रहे। हाँ, व्यवस्था के लिए 
स्यूनिसिपेल्ठिटी जैसी अथवा स्वेच्छा-संगठित संस्था जैसा तंत्र चलाने 
की जरूरत जरूर रहेगी। परल्तु वह सत्तामूहक नहीं बल्कि सेवामूछक 
होगा। स्वतंत्रता को मर्यादित करने का उसमें कोई सवार नहीं रहेगा | 
६ 


१२: 
पंचायत 

प्राम-सेवा में सबसे कठिन काम पंचायत का है। कहते हैं कि 
मोक्ष-साधना में काम-विकार पर विजय सबसे अन्त में मिलती है। 
काम को पूरी तरह जीता नहीं कि मानों मोक्ष नजदीक आगया। 
इसी प्रकार सच्ची पंचायत का वातावरण स्थायी ओर समाजव्यापी 
होजाय तो उसी को स्व॒राज्य कहा जा सकता है। पंचायत के काम 
में धीरज रखने को ज़रूरत है, जल्दबाज़ी करके काम बिगाड़ लेना 
ठीक नही है। 

जिस प्रकार गांव में दवा-दारू करते वद्रत हम कहते हैं। अथवा 
हमें कहना चाहिए, कि “हम कोई विधिदत शिक्षा पाये हुए बेच नहीं 
हैं। हमें तो सिर्फ़ थोड़ा-सा अनुभव और विश्वास दे कि हमारे 
उपाय से फायदा न हो तो भी नुकसान तो नहीं ही होगा, इसलिए 
थोड़ा प्रयोग करके देख ढेना चाहिए। दूसरा कोई होशियार आदमी 
मिले तो उसके पास तुम जहर जाओ। हाँ, बीमारी हमारी समझः 
में न आई या हमारी पहुँच के बाहर हुई तो हम पहले से ऐसा कह 
देंगे। तुम्हें धोखे मे नहीं रफखेंगे ।” इसी प्रकार, पंचायती फेसडे का 
काम हाथ में लेने पर होशियारी से काम ढेना चाहिए। जहाँ ईर्ष्या; 
हेप; लोभातिरिक, पुरानी अदावत अथवा सर्वनाश का प्रसंग माह पढ़े 
वहाँ हमें खुद ही पंचायत की वात नहीं उठानी चाहिए। चार-पाँच 
पंच मुक़रंर करके या बहुमत से भी पंचायत का काम नही होगा। 
पंच तो सामाजिक पुरुष होना चाहिए। वह ऐसा हो जो अपने चारिश्य, 
अपनी निष्पक्ष सेवा ओर अपनी धर्मबुद्धि से, यानी सबके प्रति अपनी 
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एकसमान आन्तरिक भावना के हारा, 'अल अमीन”' धनगया हो। 

पंचायत का विचार करने पर सबसे महत्वपूर्ण बात पहले से 
यह ध्यान में रखनी चाहिए कि पंचायत अदाढ्त का रूर्च बचाकर, 
अदाढत में होनेवाली ढीलपोछ बचाकर, अदालत का ही फेसला देने 
की कोई सह तरकीब नही दे। यह जरूर दे कि पंच सिर्फ यही 
करे और कानून देखकर तथा सबूत का विचार करके अदालती 
पद्धति से ही अदालती न्याय करे तो यह कड्ा जा सकेगा कि उसने 
उपयोगी काम किया है। क्योंकि इसमे वक्त ओर खर्च की वचत के 
अछावा छोगों को ऐसे आदमी के द्वारा न्याय प्राप्त करके उसे मान 
लेने को आदत पड़ेगी जिसे पहले उसने ही पसन्द किया था। यह 
कुछ कप लाभ नहीं है; लेकिन पंचायन का ख़ास फायदा यह नहीं दै। 

अदाढत मे मिहनेबाल् न्याय चाहे जितना विशुद्ध हो। मगर 
वह मनुष्यता का--शुद्ध सामाजिक न्याय नहीं शोता। अदाढत का 
स्याय-देवता तो आँखों में पट्टी वॉधकर जानवूमकर अन्धा बनता 
है। छड़नेवाले दो पक्षों मे अन्ततोगत्वा मेल कर देने की दृष्टि कादून 
मे नहीं होती। अदालत का न्याय-देदता तो एक हाथ की तलवार से 
छोगों के पारस्परिक सहयोग, प्रेम-सम्बन्ध, घरेलपन आदि की हत्या 
फरके दूसरे हाथ की तराजू से सम्पत्ति के ठुकड़े करके विभाजित करने 
का काम करता आया है। दो पक्षों के बीच की भाई का नाश होने 
के वाद यहूदी शेलाक्ष की तरह मांस का हिरसा विरकुछ घरावर तौछ- 
कर लेने की वृत्ति जोर पकड़ेगी ही। उस क्षत्ति को तृत्त करने की 
अपनी जिम्मेदारी को अदाढत के ल्याय-देवता ने खास तौर से 


१ जिसे सबका विश्वास प्राप्त हो, उसे अरवी भाषा में अछू अ्मीन' 


कहते है । 
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“अपनी' माना है। अदाततें बहुतबार ऐसे न्याय में मनुष्यता को महे- 
नज़र रखकर थोड़ा-बहुत हेर-फेर करती जरूर हैं। ेकिन ऐसा करती हैं 
अपना मार्ग या धर्म छोड़कर ही--स्याय के आदर्श के अनुसार नहीं। 

असमानता अन्यायमूहक दै। समानता न्‍्यायमूलक होने पर भी 
यह होसकता है कि वह हीन शत्ति से पैदा हुई हो। सच्ची स्थिति 
एकता की है। जहाँ हृदय की एकता होती है वहाँ ल तो असमानता 
की गुंजाइश होती है ओर न समानता का भाप्रह। इस वाक्य में भाषा 
की टीमटाम किये बगेर एक महाव्‌ जीवित तत्त्व व्यक्त किया गया है। 
यही तत्त अच्छी तरह सममाकर पंच को अमल में ढाना चाहिए। 

धन बटोरना व्यवहार में लितता जरूरी है उतना ही ज़रूरी 
मलुष्यों का जुटाना भी है। यह बात दुछबन्दी से अन्धे बने हुए 
मनुष्य के गछे उतारना पंच का फ़ाे है। दुषबृत्ति के अन्यायी मनुष्य 
का सारा जीवन अन्यायी अथवा दुए्ट नहीं होता | लेकिन अगर ऐसा 
हो तो भी, उसे बचाकर सुधारा जा सकता हो तो वेसा करता कोई 
बह़ुप्पन की बात नहीं वल्कि आवश्यक कर्तव्य है। 

मनुष्य सामाजिक प्राणी है। उसका जीवन-सम्बन्ध बहुत-से 
लोगों के साथ वँधा हुआ होता है। अपराधी को दण्ड देने मे उसके 
साथ सम्बन्ध रखनेवाले कितने ही ऐसे छोगों को भी संकट में पढ़ना 
पड़ता है जो निरपराध और दया के पात्र होते है। सामाजिक न्याय 
यह कभी पसन्द नहीं करेगा। हम बहुत वार यह कहते हैं. कि 'दाँत 
हमारे है ओर होठ भी हमारे हैे। फिर होठों को काट ढेने पर क्या 
दांतों का तोड़ देना ठीक होगा ? हम कहते है कि 'एक ने गाय 
की हत्या की; इसलिए दूसरा चढ़ढ़े को क्‍यों न मार डाले ९ 
वहड़े को मारने से वर-बुद्धि ज़रूर तृप्त होगी, छेकिन गो-वध एक के 
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बजाय दो होगा। सच तो यह है कि एक क्रूरता का न्याय करने के 
लिए दूसरी क्ररता करने से अन्याय मिटत नहीं, वल्कि दूना होता 
है। एक पड़ोसी के छड़के को मार डालने के बदले में वह पड़ोसी 
या उस पड़ोसी की ओर से सरकारी अदालत उसके छड़के को मार 
डाले, ऐसा अदालत का न्याय कोई पसन्द नहीं करेगा। पहले खून 
करनेवाले को फाँसी देकर उसका सारा माल-मता जब्त कर लेने से 
हत्यारा तो हमेशा के लिए ममट से छूट जाता है; पर उसके बाढ़कों 
को हत्या से भी अधिक दुदृशा वरदाश्त करनी पड़ती है। प्राचीन वचन 
है कि धत्तिच्छेद करना शिरच्छेद से भी अधिक घातक है। किसीफे 
अन्याय करने पर उसको दुदंशा करने मे सन्‍्तोप मानना समाज के लिए 
इए नहीं है, वल्कि पंच का सामाजिक न्याय तो वह दै जिससे अन्याय 
आगे भी जारी न रहे, पुराने अन्याय फ्रा दुष्परिणाम यथासम्भव, 
कम हो ओर छोगों में प्रेम, सझाह-सूद, सहयोग एवं सामाजिक 
चृत्ति का विकास हो, ओर साथ ही हरेक को अपनी-अपनी योग्यता 
के अनुसार अपना सिर ऊँचा करने का अवसर मिले। 

समाजसेवक जल्दबाजी के साथ पंचायत का काम अपने सिर 
लेकर अदाल्ती ढक का न्याय देने छगेगा, तो उसके निर्णय पर अमर 
कराना बहुत मुश्किछ होगा। उसके बारे में तरह-तरह की गहत- 
फह्मियाँ पेदा होंगी, प्राम-कण्टक यानी गाँव के कगड़ाह् छोग इस 
परिस्थिति का लाभ उठायेंगे अ,र पंचायत फा काम तो बिगड़ ही 
जायगा | इसके अछावा. समाज-सेवा के दूसरे काम भी कठिनाई में 
पड़ जायेंगे। अत्यन्त कछुषित वातावरण वाी जयह पहले से ही 
पंचायत के काम में पड़ जाने से समाज-सेवक के मन में भी पक्षा- 
मिमान पदा होने की सम्भावना है। ओर, पश्चापक्षी या दृरबल्दी 
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गाँवों का सवोपरि सामाजिक दोप होने के कारण पश्षाभिमानी मलुष्य 
के हाथों सच्ची आम-सेवा का होना ही असम्भव होजायगा। क्‍योंकि 
इसमें तो शक्क नहीं कि पक्षामिमानी मुष्य का जोर ओर सामर्थ्य 
ख़ुब बहते है, लेकिन फिर उसके हारा सामाजिक कल्याण नहीं होता। 
आर उसकी स्वराज्यवत्ति तो नष्ट हो ही जाती है। 

इसके धजाय, सम्राजसेवक को नम्नता के साथ आहस्य, अज्ञान, 
अस्वच्छता ओर बेकारी दूर करने एवं सामाजिक रुढ़ियों में सुधार 
करने का नत्र प्रयत्न जारी रखते हुए, अपनी पूरी शक्ति के साथ 
ऐसा प्रयत्न करना चाहिए जिससे छोकहृद्य में आयंदृत्ति प्रतिष्ठित हो। 
ऐसे प्रयास से समाज में जो प्रमादर उत्पन्न होता है उसकी मात्रा 
(परिमाण) बढ़ने पर फिर थोढ़े चुने हुए छोगों के मामूढी मागड़ों में 
पंच बनकर पड़ना चाहिए; लेकिन वह भी तभी जबकि उन छोगों 
का ऐसा आग्रह हो। 

पंच-फ़रेसछे से दोनों अथवा दोनों में से एक पक्ष को तो संतोष 
हो ही, सो बात नहीं है। यह उद्देश्य तो मन में रखना भी सम्भव नहीं 
है। ५॑च को तो सिफ़ यही महत्वाकांशा रखनी चाहिए कि दोनों 
पक्षों का कल्याण हो, किसीका भी सर्च॑स्व-नाश न हो और तटस्थ 
समाज-बुद्धि को सत्तोप प्राप्त हो। पंच के काम से समाज को सन्तोष 
होने छोगा तो समाज की आयंवृत्ति व्यक्त होगी--ओर तब छोग पंच- 
पद्धति को कदर करने छरगेंगे। ऐसी परिस्थिति हो जाने पर दुर्बल 
ओर सात्विक लोग पंचायत के प्रति अधिकाधिक प्रदत्त होंगे। फिर 
जबरदस्त अथवा रजोगुणी छोग पंचायत का विरोध करने की 
हिम्मत नहीं करंगे। ढेकित ऐसी स्थिति होजाने पर भी पंच को 
रजोगुणी अथवा दुजंन छोगों के दोष दूर करने का हेतु कभी अपने 
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मन में नहीं रखना चाहिए। पंच को तो यही प्रयक्ष करना चाहिए कि 
प्रत्येक हृदय में सात्तिकता का उदय हो, भर समाज एक व्यापक 
कुटुम्ब है इस वृत्ति का संवर्धन हो। दुज्जनों को दण्ड देना ही हो, 
उनका दोष दूर करना ही हो, तो उसके लिए पंचायत के बजाय 
समाज को कोई दूसरा रास्ता अख्तियार करना चाहिए। 
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साहुकार 


जिस तरह एक समय मिशनरी छोगों ने हमारी समाज्ञ-व्यवस्था 
की पेटभर निन्‍्दा करके समाज को विश्वृंखल करने का श्रेय कमाया 
था; उसी तरह एक-दो पीढ़ियों से सरकारी अधिकारी ओर समाज- 
« दितषी पाश्ात्य अर्थशास्री साहुकार के पीछे पढ़े है। मिशनरियों 
की टीका-टिप्पणियों से विश्वृंखठ हुआ समाज जश्रत होकर जिस 
प्रकार फिर से सशक्त ओर सुदृढ़ होने छगा है, उसी प्रकार साहकार 
की संस्था भी अपने महाजनी के दोष दूर करके नये जोश और नह 
पद्धति से समाज-सेवा करने ओर उस सेवा से समाज का नेतृत्व अहण 
करने के योग्य होजाय तो नई बात न होगी । राज्य न रहने पर 
जिस तरह उसकी पुरानी सेना बेकार होकर समाज के लिए भार- 
रूप बन जाती है, अथवा नई संस्कृति की नई संस्था में राज्याश्रय 
के जोर पर प्रतिष्ठित होजाने से जिस प्रकार पुरानी संस्कृति की 
पुरानी संस्थायं सूखकर या सड़कर समांज के लिए घातक बनती हैं, 
वही द्वाल साहूकार-हूपी संस्था का हुआ है । 

प्राचीनकाछ में साहुकार ब्याज पर छोगों को रुपये देनेवाढा कोरा 
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दूकानदार ही नहीं था। साहुकार के पास पूँजी रहती, लोगों को उस 
पूँजी की ज़रूरत होती, ओर वह ब्याज लेकर वह रकम उन्हे देता, यह 
सच है; लेकिन आज का साहुकार जैप्ता नीतिहीन कछाड बन गयाहे। 
ऐसा पुराना साहुकार न था। साहुकार का मतलब तो है गाँव का नेता 
जिसपर गाँव की नीतिमता कायम रखने की जिम्मेदारी है। 
कठिनाई के वक्त वह लोगों को रुपया उधार तो देता ही था। पर 
साथ ही उन्हे सलाह भी देताथा। यह ठीक है कि वह व्याज कसके 
हेता था, लेकिन इतना ब्याज खाकर वह पश्चिमी शराफ़ों जैसा 
ढुलपति कभी नहीं हुआ | ब्याज तो वह चाहे जितना लेता, लेकिन 
उसका यह काम--या चाहे तो कह सकते है कि आदुशे था-क्रि 
अपने गाँव का कोई भी व्यक्ति बिगड़ या नष्ट न होजाय। इतने पर 
भी उसका सारा क्र वसूछ होजाता हो सो वात तो नहीं ही थी। 
परन्तु हरे हुए आसामियों की वजह से जो घटी होती उसकी 
कपर वह ब्याज की भारी दरों से निकाल ढेता था। 

साहूकार और रोयत ( आसामी ) दोनों एक ही समाज के होने 
के कारण; और दोनों का अल्योत्याश्रय स्वमावसिद्ध होने के कारण, 
रेयत को अनेक प्रकार साहुकार का सहारा रहता था। साहुकार 
प्रजा-भक्षक न होकर बाप की तरह प्रजा-रक्षक था। कोई अनाचार 
होजाय तो सबके सामने उसको सुनकर ठीक-ठाक करने का काम 
साहुकार का रहता था। गरीब के घर की विवाह-सम्बन्धी कठिना- 
इयों, घर-गृहस्थी के लड़ाई-कागड़ों, बीमारी अथवा ऐसी ही दूसरी 
कठिनाइयों मे छोगों को साहुकार का सहयरा रहता; सार्वजनिक कार्यो 
का नेतृत्व भी वही करता; और ररीब-गुरतों की छोटी-मोटी पूंजी 
रखते का स्थान भी साहूकार ही था। साहुकार किसी को व्याज पर 
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प्ले मा कर देता, तो उस आसामी की साल ही नहीं मारी 
बे सामाजिक नीति को दृष्टि से भी मह अयोग्य माना 
जाता | जिस प्रकार किसी रोगी के यहाँ अपना विछ रुका पढ़ा हो 
तो उसकी वजह से सच्चा डाक्टर उसका इलाज करने से इन्कार 
नहीं करता, उसी प्रकार किसी आसामी की आर्थिक स्थिति प्ले 
स्पद माछ्म होते के हो कारण सच्चा साहुकार उसे क़गे देने से 
इन्कार नहीं करता था। साहुकार किसीको व्याज पर शुपया देना 
हो तभी बन्द करता जबकि उसे यह विश्वास शेजात कि इस आदमी 
दी व्यवद्रर-बुद्धि भ८ होगई है या वह झमानदार नहीं रहा है; अथवा 
किसी दुच्यंसन में पढ़ गया है। मतर्ब यह कि के ने मिहना सामा- 
जिक अपमान माना जाता था। 
ऊपर साहुकार की जो करपता की गई है; वह फेबठ आदर्श 
नहीं है। एक अत्यन्त प्राचीन काठ में ऐसी समाज-सेवा करनेवाहे 
साहूकार जगह-जगह भोजूद थे। सहकार शब्द के अथे में ही यह 
आए विद्यमान है। साहुकार समाज का आवश्यक ओर महत्वपूर्ण 
अंग होने के कारण कोई उसकी 'पेश्षा नही करता था। यह जहर 
है कि इस आदर्श को क्वायम रखना हरेक साहुकार की अपनी धमे- 
बुद्धि पर ही अवराम्बित था । साहुकार रुपया कमाने में ही छगा रहे 
अथवा छोगों को निचोढकर अपने घर पर सोने के खप्रेठ चढ़ावे 
तो उसे रोकने का साधन कोई भी न था। उसकी पर्म-बुद्धि हुद- 
परुपरा को आकांधा, सामानिक प्रतिष्त और समाज ही स्थूठ 
स्याय-बृद्धि के पुष्य प्रकोप की दृहशत--ब, यद्दी साहुकार के ऊपर 
भंहुश ये। फहरः सार की सेवा बराबर ची जाती थी। 
आधुनिक सरकार ने सामाजक्ि पुण्य-प्रकोप को धार भौंटी. 
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कर दी है। क़ानून की अदालतों ने सामाजिक जिममोदारी के बारे में 
अन्धापन इख्तियार किया है, ओर आधुनिक साहुकार के नान स्वार्थ 
को राजमान्यता प्रदान क्रो है। इसके बाद यह शोर मचाकर कि 
साहुकर का मतलब है प्रजा के पीछे भूत की तरह लिपट जानेवाला, 
उसकी लोकप्रियता बिलकुछ नष्ट करदी है। एक ओर तो साहुकार 
को बिंगड़ने का उत्तेजन देना अ.र दूसरी ओर युक्तियों से ऐसा 
छोकमत तेयार करना कि सारा साहुकार-वर्ग ही प्रजा-द्रोही है; आज 
तो कुछ इस तरह का आश्रयंकारक खेल चछ रहा है। 

साहुकार फो खत्म कर उसकी जगह सोसायटी स्थापित करके 
गाँववालों का सारा आर्थिक व्यवह्दर सरकारी देखरेख में छाना; 
रुपया कर देने में उदारता रखनी पर इस व्यवहार में से मनुष्यता 
का सम्बन्ध निकाल देना, शोर गाँव के आर्थिक जीदन को शहर फे 
आर्थिक जीवन से बाँध देना, ऐसी सब नीति चछ रही है। 

इस सारे खेल मे दया खाली क़ज्ञंदार बननेवाढी ग़रीब रेयत 
पर ही नहीं आती, बल्कि अपनी आँखों पर खुद ही पट्टी बाँधकर 
अपनी ही मूर्खता से बिगढ़ते ओर नष्ट होते जाते हुए साहुकारवरं 
पर भी आती है। 

सामाजिक नीतिमत्ता दिन-पर-दिन कम होती जारही है, और 
गाँवों में कमाई के साधन घटकर ख़च्च बढ़ता जा रहा है, इससे साहू- 
कारी के धन्‍्धे में भी अब वरकत नहीं रही | गाँवों के उद्योग-धन्धे 
नष्ट होजाने से कम छी हुई रकम आमदनी बढ़ाने के काम नहीं आती, 
ओर किसानों को दी हुईं रक़म बसूछ होना मुश्किक होगया दै। 
इसलिए सममद्वार कुशल साहुकारों ने अपना घल्धा कम करके शहर 
का रास्ता छिया दै। जो क्षेत्र सादूकारों ने यह समककर छोड़ दिये 
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है कि यहाँ अब साहूकारी में कोई दम नहीं रहा, उनमें से किसी- 
किसी जगह काबुडी यानी डण्डे के जोर पर रुपया दसूछ करनेवाले 
अन्य क्रूर लोग साटूकार बनकर घुसे है ओर प्रजा का ओर भी 
ज्यादा-से-ज्यादा बुरा हाल होरहा है । 

प्राचीन काल के स्मृतिरम्य चित्रों की सराहना करना एक वात 
है ओर प्राचीन कार का पुनरुद्वार करने का प्रयत्न करना दूसरी | 
यह बात हर्गिंग न भूलनी चाहिए कि जो जमाना गया वह 
छोटकर नहीं आता। प्रचीन समाज-व्यवस्था अथवा उसमें की 
प्राचीन संस्थायें फिर से जारी नही होसकर्ती, ऐसा सम्भव हो तो 
भी नये ज़माने मे प्राचोन बातें कार्यसाथक नहीं होंगी; ओर हों तो 
भी पुरानी बातों को फिर से जिन्दा क्यों किया जाय १ नई पीढ़ो की 
भी तो अपनी कोई जीवन-प्रतिमा होगी कि नहीं ९ 

प्राचीन व्यवस्था मे जीवन-पोषक जो तत्व हों उन्हें परखकर 
नये स्वरूप में अमछ मे छाना चाहिए । 

व्यक्ति में जिस प्रकार टेक होती है, चारिज्य होता है, जीदन 
कृतार्थ करने का समय प्राप्त होने पर सर्वस्व त्याग करने का पराक्रम 
करने की धर्म-बुद्धि होती है, उसी तरह संस्थाओं में भी टेक, 
चारिज्य ओर ध्मबुद्धि होतो है। समाज की सवागीण उन्नति करने- 
वाले ये तत्व प्रकट करने का युग अब आया है। जिन छोमों का 
जीवन परस्पर ओतप्रोत है, अथवा ओततप्रोत होसकता है, उन्हे 
अपने संघ बनाकर उन संधों के ढ्वरा साहकारी करनी चाहिए, ओर 
उसमें फेवड आर्थिक व्यवद्वार द्वी नहीं बल्कि जीवन-व्यवहार के 
सभी सिद्धान्तों का समावेश करना चाहिए। ऐसे संधों पर सरकारी 
हुकूमत या अंकुश नहीं ही होना चाहिए, चाहे सरकार स्वदेशी ही 
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क्यों न हो । अगर हुकूमत हो तो वह समाज के घटकों की होनी 
चाहिए, ओर वह भी निस्सन्‍्देह बहुमत द्वारा निश्चित न होकर ऐसे 
चारित्यशील व्यक्तियों की होनी चाहिए जिनकी समाज में प्रतिष्ठा हो। 
वंशपरम्परागत राजाओं के दोषों को जिस प्रकार समाज बरदाश्त 
करता है, उसी प्रकार इन नेताओं के दोषों को बरद|श्त करके भी 
समाज को अपनी व्यवस्था स्थिर करनो चाहिए। ढेकिन इस बात 
की सावधानता रखना आवश्वक है कि ऐसी व्यवस्था में कहीं वंश- 
परुपरा का तत्त न घुस जाय | 

ऐसे संधों में पुराने ढंग के, समाञ्ञ-हिल फी प्रवृत्ति रखनेवाले, 
साहकारों को प्रथमस्थान मिलना चाहिए। ऐसा करने पर सरकारी 
सोसायटियों के वत्त ओर परम्परागत साहूकारों के अच्छे तत्तों का 
साम्मिल्न होगा । 

चाहिए तो यह कि महासभा ( काँग्रेस ) जैसी कोई मध्यवर्त्ती 
संस्था चरित्रवान ओर ्राम-सेवा में दिउचस्पी रखनेवाल्े तरुणों को 
थोडी-थोड़ी पूँजी ओर नियम बनाकर गांवबाढों में साहुकारी करने 
के लिए भेज दे ओर इस बात का ध्यान रकखे कि साहकारी पुली 
से गाँवों के नये-पुराने धन्धों को किस प्रकार फिर से जीवित किया 
जाय | आहस्य, अव्यवस्था; अप्रामाणिकता ओर पक्षपात इन चार 
बातों से बचा जाय तो साहकारी के द्वारा बहुत-हुछ ग्रामोद्वार 
होसकता है। 


। १४७५ 
कृज़ी 


हिल्दुस्तान में बढ़े-बढ़े कारखाने, भारी पूँजी, सेकड़ों मीछ की 
सामूद्दिक खेती ओर बढ़ता हुआ विदेशी व्यापार; यह सब वातावरण 
चढने दिया जाय या नहीं, इस बांत का एकबार हमेशा के छिए हमें 
निश्चय कर छेना होगा। हिन्दुस्तान एक संस्कारवान, सुधरा हुआ 
ओर संगठित राष्ट्र है। वह अगर इंग्लेण्, अमेरिका, जमंनी या 
जापान का अनुकरण करने का निश्चय करे तो आवश्यक समय के 
अन्दर सहज ही ऐसा कर सकता है| रूख जब दस साल में असा- 
धारण परिवत्तंन कर सका ओर इतने में ही उपयुक्त परिपक्व और 
समथे राष्ट्रों को अपना भयंकर प्रतिस्पर्धी प्रतीत होने छगा, तो हिन्दु- 
स्तान में ऐसी ही प्रगति इससे भी थोढ़े वर्षों में करके बता देना 
असम्भव नहीं है। ढेकिन सोचना यह है, कि हिस्दुस्तान को यह 
मार्ग स्त्रीकार भी करना चाहिए या नहीं ९ 

मनुष्य-समाज का आर्थिक संगठन उसके जीवन-सिद्धाल्त पर 
अवरस्बित है | जर्मनी, इंग्लेग्ड या रूस का अनुकरण करना हो तो 
उनके जीवन का तत्तज्ञान स्वीकार करना चाहिए। फिर समाज- 
रचना भी उनके ढंग पर अपनेआप होजायगी। चूँकि जैसी अर्थ- 
नीति हो देसी ही धर्म-तीति होजाती है; इसलिए दूसरे देशों का 
अनुकरण करने का मतलब तो यह होता है, कि हिन्दुस्तान अपनी 
भारतीयता छोड़ दे। क्या हम इसके छिए तैयार हैं १ 

भारतीयता यदि कोई अलोकिफ चीज न हो तो हमें उसको चाहे 
जब छोड़ देने के छिए तैयार रहना चाहिए । क्योंकि फेवठ अपने- 
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पत्र ओर प्राचीनता का जीवन की दृष्टि से कोई मूल्य नहीं है। परन्तु 
यदि भारतीय जीवन-दृष्टि कल्याण की हो, जगत्‌ की मुष्यता का 
नाश करनेवाले, स्वभाव-दोपों को दूर करने की यदि भारतीयता में 
शक्ति हो, तो अनुकरण का मार्ग कभी स्वीकार नहीं करना चाहिए। 
दूसरे हमें खा जायें या हमें दूसरों के पीछे-पीछे चना पढ़े-'चादे 
जिस तरह हो, पर अतुकरण एक तरह से मरण ही है। दूसरे देशों 
के बाजारों पर कब्जा करके देश-देशान्तर का धन हिन्दुस्तान में हे 
आने को ओर पिछड़े हुए देशों में अकाल, बेकारों तथा परतल्त्रता 
मेजने की हमारे अन्दर दुर्बृद्धि न हो तो हमें 'यस्मान्तोड़िजते छोको 
लोकान्नोहिजते चय! इस अद्रोही तत्त्व पर ही अपनी समाज-नीति 
ओर अर्थ नीति की रचना करनी चाहिए । प्रकृति की शक्तियों, 
पेजी और सामाजिक सत्ता इन सबका भारी केन्द्रीयकरण करने का 
मतलब सामाजिक जीवन में साम्र/ज्यवाद खड़ा करना है; फिर वह 
साम्राज्य चाहे आमेरिकन पद्धति का हो या रूस के ढंग का | सम्पत्ति 
की वजह से ही गरीबी पेदा हुई है, भर्शात्र का यह सूक्ष्म तत्त रूस 
के गले उतरने पर भी न उतरने जेप्ता ही रहा दै।हसमें से यदि 
रास्ता निकालना हो, तो हिन्दुस्तान की आम-संस्कृति का खयाल 
रखकर हमें अपनी अर्थ-नीति का निश्चय करना चाहिए | प्रजा 
का संगठन रालनेतिक आधार के बजाय सांस्कृतिक आधार पर 
करना चाहिए। तभी व्यक्ति-स्वातत््य क़ायम रहकर मनुष्य का भात्म- 
गोरव रह सकेगा। 

इतनी बात अगर हमारी समझ में आगई। तो गाँवों के आथिक 
जीवन की कल्पना हमें स्पष्ट रूप से होजायगी | 

छोटे-छोटे ओर बढ़े कुटुम्व अपने-अपने खेत जोतकर सुलपूरवक 
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रहे, फूर्सत फे वक्त छोटे-बढ़े समाजोपयोगी धन्धे, सब तरह के हुनर- 
उद्योग सब जगह छोटे पेमाने पर जगह-जगह चढ रहे हों ओर 
सावंजनिक हित के बढ़े काम छोटे-छोटे घटक समभद्वारी के साथ 
एकत्र होकर बढ़े पेमाने पर पूरे कर--ऐसा समाज का स्वरूप हो, 
तो घह हमें इृष्ट है। हरेक के पास खेती के लिए थोड़ी-बहुत जमीन 
हो, हुनर-उद्योग करने के लिए हथियार ओर ओजार हों, ठीक तरह 
खपत हो ओर सालभर का काम आसानी ले चछ सके इतनी हरेक 
के पास पुजी हो, यह हमारा आदर्श है। पेसी हात में किसीको 
कर्ण करने की नौबत न आनी चाहिए। प्रसंग-विशेष पर ओर अधिक 
रकम की जरूरत हो भी तो समाज के व्यवसायी छोगों के पास से 
रुएया बिना ब्याज के उधार मिडना चाहिए। 

परन्तु यह स्थिति बहुत प्रथम करने पर ही प्राप्त होसकती है। 
तबतक तो ब्याज पर कूजे लेने की ही जरूरत रहेगी । 

करे दो तरह के होते है। एक तो वे जो खेती, व्यापार, हुनर- 
उद्योग, दढाढी अथवा सामाजिक द्वित के बढ़े-बढ़े कामों के लिए किये 
जाते है; अर दूसरे वे जो बीमारी के खचं, लड़को के ब्याह मे दान- 
देन देने, अदालत में मुक़दमेबानी करने, फ़ाक्रेकशी दूर करने 
अथवा अपने व्यसनों को पू त॑ के लिए लिये जाते है। इनमें, मनुष्य 
बुद्धिमानी से चले तो, पहली किस्म के क्रज का कोई बहुत बोक नहीं 
होता । बल्कि पूँजी बढ़ने से, चाहे थोड़े रूप में ही क्यों न हो, ऐसे 
क््जों से मनुष्य की सामरथ्य बढ़ती है। इसके विपरीत दूसरी क्विस्म 
के क़्ने तो जोबन की कठिनाश्याँ अपरिहार्य हैं ऐसा समककर ही 
किये जाते हैं । 

इन दोनों दी क्िस्मों के क़ज्नों के कारण ब्याज प्र कर्ज देनेवाल 
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को ढेनेवाढे के जीवन पर अपना कृब्जा कर छेता है। कजे ठेने- 
बाढ्य जिदना छोट॥ दुबंछ या अज्ञान हो उठता ही वह क़ज़ देनेवाले 
के कर में पड़कर उसका बिलकुछ गुलाम घन जाता है। के की 
सब श॒तते न्‍्यायपूर्ण हों या शोषण करनेवाली हों, उतका अर्थ ओर 
अमल तो कण देनेवाले माल्दार की इच्छानुसार ही तय होता है। 
यही नहीं बल्कि तय हुईं शर्तों के अछावा भी देनदार को डेनदार 
से दबना पड़ता है।देनदार की दुःस्थिति का सब तरह से छात्र 
उठाकर छेनदार न्याय ही नहीं बल्कि परोपकार करने का भी ढोंग 
करता है। ओर देनदार को इस सबके आगे सिर झुकाना पढ़ता 
है ।इसीसे यह कहावत प्रचएित हुई है कि “णरजञमन्द को अवृछ 
नही होती [? 

उद्योग-व्यवस्था के छिए किये जानेवाढे कश में कण लेनेवाला 
सावधान न हो तो उद्योग-व्यवसाथ करने से होनेवाले छाम में से 
मबखन-मक्खन तो सब कने देनेवाले के पास जाकर उसके अपने 
हिस्से खाली छाछ का पानी रद्द जायगा | जिस तरह छोग ढोर पाते 
हैं; गुलाम रखते है, शहर की मक्खियाँ पाछते हैं. ओर उनकी मेहनत 
का सादा फ़ायदा उठाते है, उसी तरह पूँजीपति पूंजी का उपयोग 
करके उसमें से दूध और शहद्‌ पेद्ा करनेवाले देनदारों को पाल्ते दै। 

और फिर अगर कर द्रव्य-बृद्धि के बजाय संकट-निवारण के 
लिए किया हो, तब तो पूछना ही क्या | वह क़ज़्े तो बिहकुछ गुद्ाम- 
गीरी ही है । 

इसीलिए गाँववालों को कर्ज न लेते का निश्चय करना चाहिए। 
कृझ्े करने से किफ्रायतशारी प्रिट जाती है; किसी बात का अन्दाज 
नहीं रहता ओर बिहकुछ अन्धेरग्दी होजाती है। अगर क़गे करना 
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पढ़े तो इस बात का ध्यान रखना चाहिए कि कम-से-कम ब्याज पर 
अपनी सुविधानुसार शर्तों के अनुसार रुपया मिल्ले। के की किस्तों 
ओर उन्हे चुकाने का समय अपनी सुविधा के अनुसार ही तय 
करना चाहिए | कर्जमें दूब न मरना हो तो करजंदार को अपना हिसाब 
आरसी की तरह बिछकुछ साफ़ रखना चाहिए। वहुत बार साढमर 
के खर्च का ठीक अन्दाज़ न कर रखने के ही कारण कर्ज करना 
पढ़ता है। ग़रीब-गुरबों को साउभर के खर्च का अल्दाज छगाना 
मुश्किक होता है। अतः उन्हे अपने विश्वास के समकदार और 
चारित््यवान लोगों के साथ मिढ्कर आर्थिक संघ खड़े करने ओर 
संघ-रूप में ही आय-व्यय के वार्षिक अनुमान बनाने चाहिएँ | व्यक्ति 
को क़्् को ज़रूरत हो तो स्वतंत्र रूप से कर्ज न छे संध की मार्फ़ूत 
लेना चाहिए । ऐसा करने से देनदार को जमानत मिलती है और 
लेनदार यानी कज करनेवाले को आसानी से कर्ण मिने के अछावा 
उसका उपयोग ओर हिसाब करने के बारे में उसके संघ द्वारा 
बहुमूल्य सलाह मिलती है। संघ की देखभाल और उसके अंकुश का 
उपयोग व्यक्तित जीवन को सुसंगठित और जड़मूछ से शुद्ध करने 
मे खुब होता है। और क्षज से होनेवाढी गुलामी तो इसी तरह दूर 
को जा सकती है। अतः क़जे करना ही हो तो उसका शास्त्र बनाकर 
शास्त्रीय तरीके से करना चाहिए | यह संघ-जीवन में ही सम्भव है, 
इसीलिए संघ का निर्णय खूब सोच-विचारकर करना चाहिए। 

ऐसे संघ का उद्देश्य आर्थिक हो तो भी वह संघ जीवन-संघ है, 
यह बात न भुछा देनी चाहिए | जाति या धर्म के तत्त पर ऐसे संघों 
की स्थापना न की जाय | बढ्कि जिनमे परस्पर मित्रता का सम्बन्ध 
हो, प्रेम का अपनापन हो, रुपये-पैसे के व्यवहार में एक-दूसरे पर 


है 
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पूरा विश्वास हो, और परस्पर व्यवहार में सलाह-मशविरा करने की 
आदत हो, ऐसे छोगों का ही संघ बनाया जाय। संघ में किसी 
नये आदमी को लेना हो तो पुरानों के भारी बहुमत से ही लेते की 
पद्धति रकखी जाय। संचाढकों के अभिप्राय को हमेशा महत्व देना 
चाहिए। यह ज़रूर है कि प्रधान संचालकों का चुनाव करते वक्त 
उनकी चाढाकी का खयाल रखकर नहीं बल्कि उनके समाजहितिषिता, 
निस्‍्पृह्ता ओर व्यवहार॒पटुता के गुण देखकर ही उनका चुनाव 
करना चाहिए। 

जिस प्रकार हम इंजन चल्लनेवाले ड्राइवर ओर गाढ के 
भरोसे सारी गाड़ी सॉपकर रात को अपने-अपने डिब्बे में सो जाते 
हैं, उस प्रकार भरोसा करके नहीं वल्कि आलस्यवश संघ के छोग 
सथ्वाढकों पर ही सारा काम छोड़कर सो जाते हैं । ऐसी हालत में 
संघ का मूछ पद्देश्य ही नह होजाता दै। क्योंकि संघ का उद्देश्य तो 
यह है कि उसमें शामिल होनेवाडे हरेक आदमी को इस बात की 
उत्तम शिक्षा और तालीम मिछे कि दुनिया में अच्छी तरह कैसे जिन्दा 
रहा जाय ओर स्वार्थ, परार्थ तथा परमार्थ किस तरह सम्पादन 
करें | इस उद्देश्य की पूर्ति फे लिए सबको संघ-कार्य में ध्यान देना 
चाहिए। हरेक फे जीवन में अछग-अछग हस्तक्षेप न कर जितना 
ध्यान दिया जा सके उतना ध्यात्र देने की कला अत्यन्त उपयोगी 
जीवन-कला है। इस कछा के जोर पर ही समाज समर्थ बनता है। 
ऐसे सामर्थ्य का सम्पादन करने के वाद कर्ण का द्वी नहीं। बह्िकि सभी 
व्यवद्ार सुब्यवस्थित होजायगा। ... 

लेकिन यह सब तो आगे की बात हुई। सत्राल यह दे कि 
आज गाँवों में जो सिर से पेर तक क्र्ज-ही-क्ृगो छा गया दे उसका 
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क्या किया जाय १ आज की स्थिति स्वाभाविक नहीं। बल्कि एक 
सामाजिक महारोग की निशानी है। जो वस्तु समाजन्यापी दे वह 
स्वाभाविक ही होती है, और हमेशा ऐसी ही रहती है, यह मानता 
जड़ता का छक्षण दै। 

इस महारोग का इछाज भी ऊपर बताये हुए संघों में ही है। संघ 
जैसे-जैसे विशाछ और समर्थ होगा उसी अनुसार उस गाँव के ढेन- 
देन की सारी जानकारी एकत्र करके उसकी जाँच करने की शक्ति 
प्राप्त करेगा। किसीकी रकम डूबना जितना अनुचित दे उतना ही यह 
बात भी अनुचित है कि क़जे मे समाज और उप्तका पुरुपार्थ हो हृब 
जाय । इस बात को मद्देनजर रखकर समह््टि से समाज के क॒जे की 
छानबीन करनी चाहिए; और वह भी अदालछती न्याय की रीति से 
नहीं बल्कि सामाजिक न्याय की रीति से। सभी पक्षों की रक्षा करते 
हुए आज की गुत्थी को सुढूमाना चाहिए। असाधारण परिस्थिति 
के लिए उपाय भी असाधारण ही होंगे । साहुकार ओर संघ बीच में 
पहुकर किसी विशिष्ट रीति से किसान को कुछ आवश्यकताओं का 
बोक उठा लें ओर बाकी का के चुकाने के छिए किसानों की 
मदद करें, इसके बिना किसान का पार नहीं पड़ सकता है । एक बार 
ऐसा हो जाने पर फिर पहले जेसी भूछ न हो इसके छिए कोई 
व्यवस्था करनी पढ़ेगी। केवछ क़ानून को सख्त करके या व्याव- 
हारिक रूप में पग-पग पर अनुमतियाँ लेने की कठिनाइयाँ खड़ी 
करने से यह काम नहीं होगा। संधों को ही सामूहिक ज़िस्मेदारी 
प्रहण करके व्यक्ति को मजबूत करना चाहिए। 

आज के साहकार-वर्ग को परिस्थिति का यथार्थ ज्ञान हो ऐसी 
जोरदार शिक्षा देने को ज़रूरत है। क्‍योंकि आज जो स्थिति है वह 
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ऐसी नहीं जो हमेशा चल सके । जिस प्रकार रात को सोकर यानी 
एक तरह से मरकर दूसरे दिन हम नई जिन्दगी के साथ उतते हैं 
उसी प्रकार साहूकारों को आज के अंक पर परदा डालकर ओर 
उसके लिए जो-छुछ किया जा सके वह उपाय करके शुरुआत में 
बताये हुए नये अंक का प्रारम्भ करना चाहिए। इस नई रचना को 
जमाने में संघ बड़े सहायक होंगे । 

जीवन ही निःसत्त होजायगा तो फिर कानून और संघ, 
धर्म या नेता, किसीसे भी गाड़ी फिर से चाछ नहीं होगी। 
अतः गाँवों के उद्योग-धन्धों को फिर से चाह्ू करना चाहिए। इसमें 
भी नह दिशा ओर नई भावनाओं की जरूरत है । उद्योग-धन्धों और 
सामाजिक पुरुषार्थ की वृद्धि हो तो रोजमर्र का जीवन अपने-आप 
शुद्ध और जानदार बनेगा | उद्योगी राष्ट्रों के विचारशील छोग इसी 
चात का विचार करते रहते है कि अपनी जरूरत का माल अच्छी 
तरह किस प्रकार तेयार करें। देश में बाहर से आनेवाल्ा माल 
दरअसछ कहाँ तेयार होता है, कैसे बनता है, उसका रूपान्तर कोन 
किस तरह करता है, माल फो छाता-ढेजाता कोन है; ओर उस माल 
के छिए दी हुई क़ीमत में किस-किस को कितना नफ़ा मिलता है, इन 
सब बातों का वे पहा छात्ते हैं। इसी प्रकार इस बात का भी पता छगाते 
हैं कि देश से बाहर जानेवाला भाढ कौन किस लिए कहाँ लेजाता 
है; उसका रूपान्तर कैसा और किस तरह होता है; वह किस 
काम आता है, ओर अन्त में कहाँ पहुँचता है। साथ ही इस बात 
की भी जानकारी प्राप्त करते हैं कि इस सब व्यवहार में कितना नफ़ा 
अपने हिस्से रहना चाहिए, यां कितने नफ़े के हम माहिक हैं। 
गुजरात का एक किसान हर साल हज़ारों रुपयों के फछ पेदा करता 


मुकदमेवाजी १०१ 


है। यही नहीं वल्कि कराची, छाहौर, दिल्ली, मद्रास आदि दूर-दूर को 
यात्रा करके वहाँ के ग्राहकों को माल पहुँचने तक का सारा भुनाफ़ा 
अपने को ही मिले इसकी फ़िराक मे रहता है। उसके बूढ़े बाप को 
जब यह बताया गया कि हिन्दुस्तान की डाक हवाई ज़द्दाज से विछायत 
जातो है, तो तुरन्त बह बोल उठा, “तो फिर हमारे चीकू, आम और 
बेर विछायत क्यों न भेजे जायें ९ मेरे फछ मोसम शुरू होने से पहले 
ही भाजाते हैं ओर कितने ही दर मोसम ख़त्म होने के बाद भी 
फछते है, इसछिए उनके जरूर अच्छे दाम उठेगे।” 

सारी दुनिया का व्यापार करने का छोम मन में न रखते हुए, हमारे 
किसान अगर इस बूढ़े को तरह जागहक ओर सूफवाले बनजायें तो 
हिन्दुस्तान की गरीबी दूर होजाय | क्योंकि जागरक और कार्यकुशल- 
किसान का लिया हुआ क़ज्ने उसे डुबोता नहीं, उछटे तेरने के तृबे या 
बूच की जाकेट की तरह पार निकछ जाने में सहायक ही होता दै। 


१४६४ 
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हिन्दुस्तान में डंका बजा जानेवाले किसी गोरे सेनापति के जीवन- 
चरित्र में पढ़ी हुई यह बात मुझे! याद है कि वह अपनी फ़ौज के साथ 
वंगाढ में प्रवास कर रहा था तब एक गाँव के छोगों को उसने अपने 
घर-बार की सब चीज़ों को साथ लेकर भागते हुए देखा। लोगों को 
<हराकर उसने पूछा, “तुमपर ऐसी क्या झुसीबत आ पड़ी है जो 
गाँव छोड़कर. जा रहे हो ९ हमारे पास इतनी बड़ी फ़ौज है, इससे 
इम सहज में तुम्दारी रक्षा कर सकते है।” इसपर छोगों ने जवाब 
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दिया; “ऐसा ही कोई दुश्मन होता तो हमने तुमसे जहूर संरक्षण 
माँगा होता | छेकिन हम जो गाँव छोड़कर जा रहे हैं; उसकी तो कुछ 
और ही वजह है। बात यह दे कि हमारे यहाँ प्रिटिश अदाढत कायम 
होनेवाढी है। ऐसा हमने सुना है; इसलिए हम देश छोड़कर भागे जा 
रहे हैं।” यह अनुभव लिखते हुए उस गोरे सेनापति को क्या छगा 
होगा ९ ब्रिटिश होगों को अपने न्याय के बारे में पढ़ा अभिमान है। 
सत्रहवीं सदी की शुरुआत में मद्रास की तरफ़ के एक संस्कृत कवि 
ने अग्रेज़ों की न्‍्यायप्रियता का मुक्तकण्ठ से वर्णन किया है। इतने पर 
सी छोग अदाछतों से क्यों चोंकते है ९ 

अंग्रेज़ी स्याय चाहे जितना सम्पूर्ण हो; फिर भी आमतौर पर 
वह बहुत ख्चीढा है। उसमें सर्ता नहीं है; बल्कि उसकी पूँछ 
छा ही होती चही जाती है। ओर फिर अदाहुत में जानेवाले 
ढोगों की नीतिमत्ता बढ़ती हो ऐसा तो अनुभव से माल्ठम नहीं पड़ता। 
इसलिए स्थूछ न्याय से अपना व्यवह्वर चढानेवाली पश्च-प्रमुख प्रजा 
उससे ढरे यह स्वाभाविक ही है। अंग्रेजी न्यायालयों में क़ानून के तत्तत 
की जो छानबीन होती है, वह सचमुच सराहनीय है; लेकिन उसके 
मूह में जिस तरह के सामाजिक स्वभाव की कल्पना निहित है वेसा 
हम छोगों का स्वभाव नहीं है। यह संस्कृति-मेद का सवाल है। 
हमारा जीवन ज़्यादा सामाजिक है। छोटे-छोटे केन्द्रों में भे ही हों, 
पर हम छोग परस्पावहस्वन के साथ रहते है, ओर जिस समाज के 
व्यवहार का झगड़ा हो उसी समाज के सममदार और दोनों पश्षों 
को जाननेवाले पंच के द्वारा न्याय प्राप्त करने की हमें पहले से आदत 
पड़ी हुई है। इस न्याय से एक हवथ में तराजू लेकर बेंठे हुए और 
आँखों में पट्टी बाधकर दूसरे हवाथ से खुली तल्वार बतानेवाले 
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स्याय-देवता को सल्तुष्ट करने का ख़यारू नहीं होता, वल्कि आपस 
का व्यवहार सरछता से होता है, सामाजिक बन्‍्धन क्रायम रहते है 
ओर ऐसी सरल बाल्योध-दृष्टि रहती है जिससे छच्चे-छर्फों को 
अपराध करने का उत्तेजन नहीं मिछ्वा। प्रेम ओर सहयोग को भुदा 
देनेवाली न्‍्यायतुला को हम छोगों ने स्वीकार नहीं किया है--यह 
उनकी ओर हमारी संस्कृति का बडा भारी भेद है । 

जिस प्रकार छोटे व्यापारियों को ब्याज पर. रकम उधार देकर 
साहूकार उनके धन्धे में का वहुत-कुछ छाभ खुद खींच छेता है, उसी 
प्रकार अदालतें और उनमें बेठे हुए वकील मुकद्मेबाजों को न्याय प्राप्त 
कराते-कराते बिलकुछ चूस डालते हे। इस ल्याय का विधि-विधान 
इतना छा होता है. कि एक बार अदालत के चक्कर में आ जाने 
पर आदमी को अपने रोजमर्रा के काम-काज पर ध्यान देना छग- 
भग असम्भव ही हो जाता है। गाँववालों का तो हिरती-फिरती 
अदालतों के साथ यहाँ से वहाँ जाते-आते नाक में दम आजाता है, 
ओर बीमारी में अच्छे डाक्टर का पाना जिस प्रकार माल्दार के ही 
भाग्य में होता है उसी प्रकार अच्छा वकील पाना भी उसीकी किस्मत 
में होता है जिसके पास उसे देने के लिए छम्बी थैली हो | 

धम-प्रचारक मिशनरी छोग जिस प्रकार अपने धर्म की प्रतिष्ठा 
बढ़ाने के वास्ते ग़रीब-गुरबों के छिए बिछकुछ मुफ़्त द्वा-दारू की 
व्यवस्था बहुत बार अपने हृदय की आस्तरिक भावना से करते है; 
उसी प्रकार हमारे देश के पुष्कछ धर्मनिष्ठ क्वानूनदाओं को मिशनरी 
बनकर छोगों को ल्याय दिछाना चाहिए; और उसके साथ-साथ उन्हे 
न्‍्याय यानी क़ानून की शिक्षा भी देनी चाहिए।सब्चा डाक्टर जिस 
तरह रोगी को दवा देकर ही नहीं रह जाता बल्कि रोग के कारण 
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सममकाकर यह बताता है कि रोग से बचने के लिए क्या-क्या 
करना चाहिए, उसी प्रकार सच्चे क़ानूनदां (वकील) को 
चाहिए कि वह समाज को, क़ानून की धाराओं से बचने फे वास्ते 
उलटे-सुल्टे दांव किस तरह खेढने चाहिएँ ओर किसी भी पक्ष को 
चाहे जो रंग कैसे दिया जा सकता दे यह सिखाने के बजाय, अपना 
ध्यवहार अच्छा रखने की शिक्षा दे। विद्या-दान जिस प्रकार नफ्ा 
कमाने का धन्धा नहीं बनना चाहिए, क्योंकि वह समाज-सेवा 
का एक पवित्र भाग है; उसी प्रकार व्यवहार में बुद्धि-दान अथवा 
ल्याय-दान भी संकट में पढ़े हुए ग्रज़मन्द छोगों से पेसे ऐंठने का 
साधन न बनकर समाज का कलयण-साधन करनेवाढी एक तपस्या 
ही दोना चाहिए । 

इतिहास-संशोधन के मामझे में जिस प्रकार शुरुआत तो पश्चिमी 
छोगों ने की, लेकिन अब इस देश के विद्वानों ने यहाँ की संस्कृति 
को यथार्थ रूप में समझकर इस बारे में स्वदेशी आधार बनाया है; 
उसी प्रकार चिकित्सा ओर त्याय-विभाग इन दोनों विषयों में पूर्व- 
परमपरा को समझकर ओर समाज की नव्ज टटोलकर स्वदेशी पद्धति 
जारी करनी चाहिए |,आज के वकील-डाक्टर तो फेबल अनुसरण 
करनेवाले शिष्य हैं। ये लोग चाहे तो इन दोनों क्षेत्रों में सारा 
आधार बदल देना बिलकुड असम्भव नहीं है। परन्तु इसके लिए 
असाधारण स्वार्थत्याग की जरूरत है | लेकिन अगर देवता ही कर्म- 
काण्डी यज्ञों के आडम्बर का विरोध करने छरों, तो उनका ऐश- 
आराम कैसे चढे 

बहुत बार ऐसा होता है कि प्रचलित स्थिति के बारे में जिन्हें 
असन्‍्तोप होता है ओर जिनकी समझ में उसके दोप अच्छी तरह 
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आजाते हैं, साथ ही नई रचना कैसे की जाय इसकी भी जिन्हे थोडी- 
बहुत कल्पना द्वोती है, उनमें उसको बदलकर नई जारी करने जितना 
बुद्धि-सामथ्यं नहीं होता, इतना साहस नहीं होता। ऐसे छोगों में 
परस्पर सूक्ष्म मतमेद होने के कारण उनका संगठन भी नहीं हो 
सकता; जबकि प्रचलित पद्धति संगठित, जमी हुई ओर प्रतिष्ठित 
होती है। ऐसी परिस्थिति में सुधारकों की पुकार सच होने पर भी 
उसका कोई फल नहीं होता | ओर ऐसे छोगों के दु्बछ विरोध से 
जमी हुईं पद्धति को धक्रा छातने के बदले, उलटे, वह ओर मज़बूत 
हक । शिक्षा, चिकित्सा और न्याय इन तीनों क्षेत्रों में यही 
हुआ है | 

मनुष्य अगर बिलकुछ छाछची न बनकर सज्मनों के साथ ही 
व्यवह्वर रखने का निश्चय करे, तो उसे दोनों ओर के हिताहित और 
दोनों पश्नों के स्वार्थ का खयाल रखने की आदत पढ़ेगी। इतने पर 
भी मतभेद रहे तो तटस्थ पंच के द्वारा उसे दूर करना बहुत मुश्किल 
नहीं हे | लेकिन मनुष्य छोम का शिकार होता है; और दोनों पक्ष 
धपने-अपने स्वार्थ के लिए तनातनी करें, ऐसा नियम बन जाता है । 
पिछली एक-दो पीढ़ियों से हम यह कहते आये हैं कि अदाढत की 
जगह पंचायत की स्थापना करनी चाहिए। लेकिन बिल्ली के गे मे 
घण्टी अभी बेंधी नहीं है। संच पूछो तो पंचायत की स्थापना के लिए 
समाज का व्यवहार खासतोर पर शुद्ध-से-शुद्ध होना चाहिए, और 
इसके लिए उसका मर्यादित होना भी आवश्यक है। शहर के व्यापारी 
चातावरण के लिए यह कुछ मुश्किछ होगा, लेकिन गाँवों में व्यवहार 
साफ़-सीधा होने के कारण और परस्पर का सम्बन्ध केवछ इकरार- 
धाजी के बजाय जीवन का होने के कारण वहाँ ये सुधार आसानी से 
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हो सकते हैं। कगढ़े अदालत में ढेजाये ही न जायें, ऐसा अगर 
कोई ब्रत ले बैठे तत्र तो उसे जल्‍द पछताना पढ़ेगा | क्योंकि अपनी 
रक़म डुवोकर समाज का सुधार करने का दृरन्देश स्वार्थ बहुत थोढ़े 
छोगों में होता दे । परन्तु साथारणतः अदालत जाना पढ़े ऐसे रास्ते 
ही न चढा जाय, ऐसा प्रत लिया जा सकता है। ओर गाँवों के लिए 
यही एकमात्र रास्ता है। 

अदाढत में सच को भूठ करने के सिवा ओर कुछ नहीं होता; 
ऐसा सभी कहते हैं । लेकिन अगर कोई हृहता के साथ ओर आँख 
खोलकर सच-सच वात द्वी अदाढत में कहे, तो सच्चा न्याय करने 
की अदाढत की जो निम्मेदारी है वह अदाद्त को खुद-चखुद महसूस 
होने छोगी | इसलिए जितना टाढ्म जा सके उतने समय त्यागपूष॑क 
सहन कर छेना चाहिए। आसमानी ( ईश्वरी कोप के ) ओर सुल्तानी 
(राजा की जबरदस्ती के) कारणों से होनेवाठे नुक़॒सान को हम 
लिस प्रकार चुपचाप वरदाश्त कर छेते है और उसका खयाल रखकर 
ही सव काम करते हैं उसी प्रकार रद्नी कारणों से आई हुई मुसीबत 
को वरदाश्त करने के लिए हम क्यों न तेयार हों ? भासमानी सुढतानी 
होने पर भी जो व्यवहार नष्ट नहीं हुआ, वह रूह्यनी कारण स्वीकार 
करने से नट्ट हो ही जायगा, ऐसा भानने की क्या कोई वजह दे ९ 
वकील हो या समाज का अगुआ ( नेता ) हो, कोई भी समाज के 
सामने ऐसी वात पेश नहीं करता। शिक्षक अथवा प्रोफ़ेसर जिस 
प्रकार निश्चित तनल्वाह लेकर काम करते हैं, उसी प्रकार वकील भी 
निश्चित तनझ्वाह पर काम करें ऐसी पद्धति शुरू होनी चाहिए। और 
अपीढ-पर-अपीछ होने की रीति कम कर देनी चाहिए। 

यह सब्र तो जब होना होगा तभी होगा। आज तो गाँवों के 
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हरेक ध्यक्ति को अपने व्यवहार में सुधार करके अदारतों से दूर 
रहने की ही कोशिश करनी चाहिए | ऐसा होने पर फिर गाँव 
छोड़कर जाने का मोक्ष नहीं आयगा । 


$ १६ ४ 
व्यस्तन 


शराब से अफ्लीम भयानक दै। शरारती की बनिस्वत ऐदीपना 
ख़राब है, घोड़ा दौड़ाने के बजाय डोली-पाठकी का शौक चुरा दे? 
यह बात अगर छोगों की समस में आजाय तो हमारे लिए 
दी मीमांछा करना आसान होगा | स्जोगुण बहुत व्याकुछ करता दे 
जबकि तमोगुण 'न किसी के हेने में और न देने में' ऐसा शाल्त पढ़ी 
रहता है; इसलिए ऐसा भासित होना स्वामाविक ही दै कि वह सतो- 
गुण के अधिक नजदीक है। लेकिन तमोगुण तो हर ठराह) चारों 
तरफ़ से, घातक है, अस्युद्य ओर निःश्रेयस दोनों को ड॒बोनेवाला 
है। छतना समझ मे आजाय तो व्यसन में भी छोग दायें-बाये का 
निश्चय कर सकते हैं । 

व्यसन कोई भी हों, ये बुरे तो दैं ही; लेकिन कुछ व्यसनों में 
'दिप्ताग लडाना पढ़ता है; हिकमते करनी पड़ती है और विविध प्रकार 
की कलाओं को जानना होता है; इसके विपरीत इंठ ज्यसन ऐसे 
'कि उनसे मनुष्य अपनी सारी शक्ति और मलुष्यता को भूल जाता 
है। ये दूसरे प्रकार के व्यसन अगर समाज में फैडें तो समाज 
कक नहीं; क्योंकि इस स्थिति को जिन्दा ही मोत समझना 

ए। 
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हमें इनमें से अपने गाँवों के ख़ास व्यसनों पर विचार करना 
चाहिए। शराब, अफ्रीम, गाँजा आदि व्यसनों का विचार करने से 
पहले कुछ भी काम-धन्धा न कर ध्यथे की गण्पें हॉकते रहना और 
पीठ पीछे छोगों की निन्‍दा करने में चाहे जितना वक्त ख़राब करना 
इन सबसे बढ़े व्यसनों पर विचार करना चाहिए । वाहियात गण्पों से 
मनुष्य का पुरुषार्थ जितना क्षीण होता है, उतना शायद विषय-वासना 
से भी न होता होगा। 'बाकृपात वीर्यप्रात से भी ज्यादा कमजोरी 
लाता है! यह कह-कहकर थक जानेवालों के बारे में आरोग्यशास्र में 
कहा है कि 'वाकपातों वीय॑पातातू गरीयान्‌' । आध्यात्मिक रूप में भी 
यह बात सच है। गाँवों का यह व्यसन दूर करने के लिए गाँवों के 
नोजवानों में एक जबरदस्त आन्दोलन करना चाहिए। सामाजिक 
संस्क्ृति क्रायम रखने के लिए टीकाशास्र बहुत जरूरी है; ऐसा कहा 
जाता है, ओर यह बात बहुत-छुछ ठीक भी है; लेकिन व्यर्थ की गप्पें 
ओर पीठ पीछे निन्‍्दा करना सामजिक उन्नति का शाल्ल नहीं है। 
इससे तो समाज दिनोंदिन नीचे गिरता जाता है। बढ़े सवेरे उठकर 
सुबह का कठेऊ करके खेत पहुँच जाना किसान का भूषण माना 
जाता था। रात को चाहे जितना जागना पड़े तो भी सच्चे किसान 
को उठना तो तड़के ही पढ़ता था | इसके बजाय, अब देर से उठना 
सस्यता का दक्षण समझा जाने छगा है। केक की जगह जहाँ चाय 
का प्रचार हुआ है वहाँ आधा सवेरा तो छगभग व्यर्थ ही चढ्ा जाता 
०३ अ को केक यही बात अभी छोगों के ध्यान में नहीं 
आई है। 

हमारे पूर्वजों ने सेकड़ों पीढ़ियों फे कठोर आग्रह से स्वच्छता 
ओर शुचिभूंतपन ( पवित्रता ) की आदतें समाज में रह की थीं। वे 


भी अब हीढी पड़ती जा रही कै; इस बात पर हमारा भी पूरा 
ध्यान नहीं गया है। आह्र-शुद्धिः शरीर-शुद्धि, बल्न-शुद्धि ओर 
वाणी की शुद्धि ये चार संस्कृति की आधारभूत बातें है। कपड़े 
शायद आज्न के छोग पहलों की बनिस्वृत ज्यादा साफ़-सुथरे रखते 
होंगे, लेकिन बाकी बातों मे तो शिथिरता ही बढ़ती जा रही है। 

पहले के छोग तो कपड़ों का इस्तेमाल दी बहुत कम करते थे। 
बाहर जाते वक्त पहलने के कपड़े; यहाँतक कि धोती भी, अलग हो 
रखते थे, ओर उन्हे सावधानी के साथ तह करके रबखा जाता था। 
हमारे देश मे कपड़े कम पहननेवाल्ों को क्षय ओर चमंरोग बहुत कम 
होते है, यह वेद्यकीय अनुभव है। कपड़ों का फ़ेशन बढ़ाकर हमने 
ख््व॑ बढ़ाया, राजरोग बढ़ाये, अस्वच्छता का एक साधन बढ़ाया, 
ओर गाँवों में कपड़े नहीं बनते इसलिए ग्ररीबी बढ़ाने का एक साधन 
भी बढ़ा लिया | यह भी एक सवाढ ही हे, कि फ़ालतू-फ़ालतू कपड़े 
बढ़ाने को व्यसन क्यों न कहा जाय ९ 

कितने ही व्यसन तो इतने रूढ़ ओर दद़मूछ होगये है कि उतके 
'लिलाफ़ छोगों की धर्म-बुद्धि ही मन्द पड़ गई है। अश्छीछ शब्द चाहे 
जब ओर चाहे जैसे बोलना, हरेक को गन्दी गालियाँ देना, और 
स््ियों अथवा बालक-बालिकाओं के सामने भी बिना किसी शर्म के 
गन्दी बातें करना गाँववालों को छुछ अखरता ही नहीं। यह दोष 
ऐसा तो नहीं ही है जो सारी दुनिया में फेछा हुआ होने के कारण 
दूर न किया जा सकता हो ! 

और मानों अश्छीढ शब्दों का भण्डार ख़ाली न हो जाय, इस्ते- 
माल न होने से कहीं वे मिट न जायें, इस भय से होढी-जेसे त्योहार 
की रूढ़ि चछा रकखी है। दरअसछ होली-का त्यौहार गुछामगीरी 
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का ही द्योतक है । अतः इसका रूप बदलकर इसकी पूरी-पूरी शुद्धि 
कर डाढनी चाहिए। 

समाज को अन्दर-ही-अन्दर कुतर खानेवाला बड़ा व्यसन 
विवाह के नीति-सम्बन्ध को भ्रष्ट करने का है। एक समय वेश्या- 
गमन हमारे देश में अमर्यादरूप से फेछा हुआ था । अब तो वह बहुत 
कम होगया है; ऐसा कहसकते हैं। लेकिन व्यभिचार के बारे में 
ऐसा कहा जा सकता है या नहीं, यह कहना मुश्किल है। यह कल्पना 
करना तो मुश्किल है कि नोजवानों मे अपनेको नाम करने का 
व्यसन पहले कितना था, ढेकिन आज तो शहरों ओर गाँवों में यह 
व्यसन बहुत फेल हुआ है | स्कूछ के मास्टर ओर अखाड़े के उस्ताद 
कभी-कभी इस व्यसन को रोकने की कोशिश करते हैं। परल्तु 
अक्सर रक्षा के लिए बनाई हुई में ही नाश का कारण द्वोती है। 
इस विपय में माँ-वाप की लापरवाही समझ मे न आसकनेवाढी 
ओर अक्षम्य है। फ़ेशन की नजाकत बढ़ने से शरीर को पुष्ट करने 
की तरफ़ कम ध्यान दिया जाता है| बढ़ते हुए शरीर की जवानी में 
निदोप ओर पोष्टिफ आह्वर मिलना चाहिए, ओर इतनी कसरत 
ओर मेहनत की जानी चाहिए जिससे शरीर का सारा वीर्य पसीना- 
पसीना होजाय। इसके वजाय हुआ यह है कि जीम को चटोरी बनाते- 
वाढे विह्कुछ निःसत्त आहयर, कपड़ों ओर बालों के ठाठ। तथा 
समय से पहले बुढ़ापा छात्रेवाले बेठने के ढंगों की ही वृद्धि हुई है। 
पहले गाँवों के नोजवानों में दृलबन्दियों के कारण परस्पर मार- 
पिटाइयाँ हुआ करती थीं। आज मार-पिटाइयाँ तो कम होगई है, पर 
दल्वन्दी कम नहीं हुई । 

तम्बाकू का व्यसन चढ़ता जा रहा है, यह कहना चाहिए। इस 
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व्यसन से दौंत बिगड़ते हैं, गले की वीमारियाँ पदा होती है; फेफड़ों के 
रोग स्थायी द्वो जाते हैं, और टॉह्सटाय का कहना तो यह भी है कि 
सदूसदूविवेक-बुद्धि ओर चरित्र की दृढ़ता को नट् करने की शक्ति 
तम्बाकू में शराब से भी ज्यादा है। उन्होंने मिसाछ दी है कि एक 
आदमी को खून करने की हिम्मत नहीं होती थी। इसलिए पहले तो 
उसने शराब की बोतल चढ़ाई; परन्तु अन्तरात्मा की यह आवाज 
फिए भी बन्द न हुई कि खून निन्‍्दनीय कम है, वह हमसे नहीं 
हो सकता। अन्त में उसने चुरट का आश्रय लिया। तब मात्र 
न्याय, धर्म ओर दया की भावना ख़त्म होकर वह भा! बन गया 
ओर सोचा हुआ नीच कृत्य उसने पूरा कर डाला | 

तम्बाकू की खेती करने में क्या घुराई है; यह किसान को शायद 
ही मा पहुता हो। शासकों ने जिस चीज़ को फ़ेशनेबढ ठहराया 
है उसका विरोध करने की छोग हिम्मत ही नहां करते | फिर तम्बाकू 
तो मुगों के वक्त से ही राज्यमान्य बन बैठा है। लिन्‍्हे पेट भरकर 
खाना नहीं मिह्ता, अधभूखे उठनेवाले बच्चों के दयनीय मुँह जिन्हें 
रोन नहीं तो साह में पाच-सात महीने तो देखने ही पढ़ते है उन्‍हें भी 
ताबाकू पर रोज पे ख़्चते हुए देखकर जितना दुःख उतना ही 
आश्चर्य भी होता है । हिन्दुस्तान मे हर सा कितने रुपयों का तम्बाकू 
काम में छाया जाता है, यह हरेक को हिसाब लगाकर ध्यान मे 
रखना चाहिए। 

"शी गाज, शराब, कोकेन आदि तो व्यसनों के राजा ही 
हहरे। इनका साम्राज्य इतना विस्तृत है कि उसे संग करने के लिए 
पह़े-बड़े ध्मनिष्ठ छोगों का एक बड़ा. समुदाय ही पैदा होना चाहिए। 
जष्य अ्लीम को खाता है या अफ्लीम मनुष्य को खादी है, यह 


११२ लोक-जीवन 


कहना मुश्किछ है। राजपूत, गरासिये (भील), ज़मींदार आदि छोयों 
में अफ्रीम का व्यसन फैहने से देश का एक बड़ा कार्यक्रशलगग 
विलकुछ निःसत्त ओर महत्वाकांक्षा-हीन होगया है। अतः समस्त 
सामाजिक शक्तियों का जोर इन व्यसनों को दूर करने में लगाना 
चाहिए। कपट ओर हिंसा को छोड़कर बाक़ी सभी उपायों से शराब, 
अफ्रीम आदि व्यसनों को जहाँ सम्भव हो वहींसे जड़ उखाड़ देनी 
चाहिए। 

शराब से स्त्रास्थ्य, धन-सम्पत्ति, इज्जत-आबरहू ओर नैतिकता 
समभीका नाश होता है। सच पूछो तो समाज का समाजत्व नष्ट 
करने की ही शराब की प्रवृत्ति हे। आश्चर्य तो इस बात पर होता 
है कि इस घात का अच्छी तरह अनुभव कर ढेने पर भी दुनिया के 
छोग शराबखोरी बन्द करने को प्रदत्त क्यों नहीं होते ! हिन्दुस्तान मे 
से इस व्यसन को जड़-मूछ से दूर करना शन्य देशों की बनिस्ब॒त 
बहुत आसान है | जरूरत केवल प्रयत्न की है। 

घुड़दोड़ तथा उसमें होनेवाे जुए के व्यसनों से यूरेशियन 
(एंग्लोइण्डियन) छोग बिछकुल कंगाल हो गये हैं । साधारण जुआ भी 
जगह-जगह होता है। कहीं-कहीं तो जन्माष्टमी के शुभ दिन जुए की 
शुरुआत अथवा भर्ती होती है। जुआ हमारे देश का बहुत पुराना 
कर जी मिट शी इहतियार करने 
चाहिएँ। 


+ ७३: 
फ़िजूलख़र्ची और बच्बौदी 


वेहदखचे या फ़िजूछब्चीं सचमुच दोप-रूप है या नहीं, इस बात 
पर आज कई राष्ट्र विचार कर रहे है । लेकिन उनकी बात छोड़कर 
हम अपने ही गरीब देश का विचार करेंगे। देश मे अपने आसपास 
के छोग भूखों मरते हों, तब अपने पास साधन होने के कारण ही 
फ़िनछ्र्च द्ोना वस्तुत: समाज-द्रोह ही है। लेकिन हमारे यहाँ 
कितने ही रीति-रिवाज ऐसे है, जिनके कारण इच्छा न होने पर भी 
फ़िजरुसचीं करनी पढ़ती है; यह ओर भी दुःख की बात है। इसका 
बिलकुछ प्राथमिक स्वरूप पुराने ढंग के कुटुम्बों मे प्रचलित यह धार्मिक 
मान्यता है कि धर के लोगों की जरूरत से ज़्यादा खाना पकाना 
चाहिए । घी-जेसी खाने की चीज़ को दीया सुलगाने या जलाने में 
बरतना भी धर्म के नाम पर ही होसकता है। इसमें फिजलखची तो 
है ही, लेकिन उसके अछावा यह ओर, बुराई है कि एक तो हवा 
बिगड़ती है ओर दूसरे जिस बछड़े के मुंद्द में से हम दूध निकाल लेते 
है उसका द्रोह होता है । उत्सवों के समय दरवाज़े में जबतक कीचड़ 
न होजाय तबतक बराबर दूध के घड़े डालते रहने का हमारे यहाँ 
रिवाज था, ऐसा हम पढ़ते है। यह भी ऐसा ही एक दूसरा दोष है। 
सच तो यह दे कि फ़िजूलखची अपना बढ़प्पन दिखाने का एक 
असंस्कृत उपाय है। लेकिन अज्ञान से उत्पन्न फ़िजूछब्ची इससे जुदी 
चीज है। खेती के उपयोगी क्वीमती गोबर को उपले बनाकर इंधन के 
रूप में हम काम मे छाते है। यह फ़िजूलद््चीं भज्ञानमूलक है। 
« "सारे साल मेहनत करने के बाद घर में, फ्छलछ आती है, तब 
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किसान की आँखें चढ़ जाती हैं। वह खुशी में फूलकर बादशाह बन 
जाता है, ओर आगे-पीछे का ख़याठ न कर चार दिन जितना हो 
सके उतनी फ़िजूलल्ची करता है। क्योंकि न तो उसे हिसाब करना 
आता है, न आगे-पीछे का ही कोई अन्दाज होता है। इसी प्रकार घर 
की लिया भी वर्तन-भाण्डे अथवा चमकदार चीजें बिकती हुई देख 
कर उन्हे ढेने के लिए घर के अन्न अथवा पुराने कपड़े सहज ही 
में दे देती हैं। मूछ में अन्दाज़ का न होना ही इस फ़िजूछलची का 
मुझ्य कारण है। साथ ही गोणहुप से हाथ में पेसे न होना ओर 
व्यवस्थित रूप से ख़्ें करने की छूट न होना भी इसके आशिक 
कारण हैं। 

नोकरी प्राप्त करते वक्त, विवाह तय करते समय, किसीके वसीढे 
या सिफारिश से काम कराना हो तब अथवा बढ़े-बढ़े ठेके ऐेने हों उस 
वक्त हम अपनेको उससे ज्यादा बड़ा दिखानेकी कोशिश करते है जितने 
बढ़े कि वास्तव में हम होते हैं। कगगें करते वक्त भी ऐसा ही करना 
पढ़ता है, ओर उससे बेहद फ़िनूछद्नची होती है। छोम में पढ़ा हुआ 
मनुष्य आगे-पीछे फ़ायदा होने के ख़याढ से तुरन्त खर्च करके छूट 
जातां है, लेकिन बहुत बार उसे बाद में पछताना पढ़ता है। खातिर- 
दारी, प्रेम ओर समाज-सेवा का तत्त भी घमण्ड और बहुप्पन का 
साधन होगया है। 

ये सब फ़िजूलत्चियाँ स्पष्ट मातम पढ़ने पर भी कोई इनका 
निषेध नहीं करता। उलट समाज में कोई उड़ाऊ या फ़िनृलखी हो 
तो दूसरों को बहती गंगा में हाथ धोने का मौका मिलता है। ऐसी 
हाढ्त में समाज जानते-बूमते हुए भी स्पष्ट बोलने की इच्छा ही नहीं 
रखता । ढेकिन जब फ़िनूछस़ची का रिवाज होजाता है; तव एक की 
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स्पर्धा में दूसरे को भी खचे करना पढ़ता है ओर फिर छोग 
बडबडाते है। 

दरअसछ चाहिए तो यह कि छोग इस बात को सम कि 
फ़िनूछलची जैसे सष्टि-रचना के विरुद्ध अपराध है वेसे ही समाज 
के विरुद्ध भी अपराध है; ओर दूसरों को भी सममा-बुभाकर रास्ते 
पर छायें। फ़िजूछलर्च छोगों की दाता, दानवीर, बुद्धिमान, रसिक, 
आस्थावान, मनुष्य-प्रेमी आदि चिकने-चुपढ़े विशेषण छगाकर खुशामद 
न करते हुए, समाजधुरीणों को डंके की चोट उन्हे यह सुनाना चाहिए 
कि ऐसी फ़िजूछख्ची या बढ़प्पन मे कोई प्रतिष्ठा नहीं है। द्ृब्य सामा- 
जिक वस्तु है, उसके दुरुपयोग से समाज की चहुँमुखी हानि होती 
है--यह जानकर समाज को धन को फ़िजूलछची रोकनी चाहिए। 
उत्सव, यात्रा, विवाह; यज्ञोपवीत आदि सावंजनिक समारोहों पर भी 
अकारण होनेवाले खर्च ओर दादतों मे होनेबाढी अन्न की बर्बादी ये 
सब संरकार-हीनता के ढक्षण हैं, ऐसा छोकमत हमेशा तेयार करते 
रहना चाहिए। बीमारी के वक्त घबराकर प्रेमातिरेक में अन्धाधुन्ध 
ख़च करना भी संस्कार-हीनता, भीरुता बल्कि नास्तिकता है, यह 
विचार भी छोगों के सामने रखना चाहिए; और जिनके लिए ऐसा 
खर्च होता है उन्हे इसके लिए अपनी शर्मिन्दुगी तथा असहमति प्रकट 
करनी चाहिए। क्योंकि किसी भी रूप में क्यों न हो, फ़िजूललचीं 
बस्‍्तुतः अधामिक ही है। 


६ रद 2 
गरीबी 


हिन्दुस्तान की आर्थिक स्थिति दिन-पर-द्न बिगढ़ती जा रही 
है, इस निर्विवाद प्रश्य पर भी एक प्रतिपक्ष पंदा हुआ है। ढेकिन 
हिन्दुस्तान के गांव दिनोंदिन ज्यादा-से-ज़्यादा कंगाल होते जाते हैं 
इस बारे में कहीं भी दो मत नहीं है। इस ग़रीबी के अनेक कारण 
है। उन सबकी चर्चा न कर सिफफ़ उन्हीं करणों पर हम यहां विचार 
करेंगे निन्‍्ह आज किसान खुद ही दूर कर सकते हैं। 

एक बात तो स्पष्ट है कि छोगों का खर्च दिनोंदिन बढ़ता जाता 
है। ज़रूरी घीज़ों का महँगापन ओर अनावश्यक चीजों का चस्का, 
यह खर्च बढ़ने के दो कारण है। जहाँ नहीं चाहिए वहाँ खर्च, 
ज़र्मीन का महसूछ ओर के का बोक भी सर्च बढ़ाने के कारण है। 
खर्च के अनुसार पदावार भी बढ़ती जाय तब तो खर्च का बोझ नहीं 
मातम पढ़ता। इसके विरुद्ध खर्च जितना हो उतना ही रहे ओर 
फ़सछ कम झे तो पहले का स्वाभाविक खर्च आज अस्वाभाविक 
लगता है ओर अधिकाधिक खटकता है। हमारे किसानों को कठिनाई 
तो दुह्टेरी है; यानी रच बढ़ा है ओर पेदावार में कमी हुई है। जो 
खेती नहीं करते ऐसे कारीगर, मजदूर अथवा आश्रित धल्वे करने- 
बीले दूसरे झोग अभीतक गाँवों मे ही बसे हुए है। उनकी द्वा्त तो 
उनसे भी बुरी है। क्योंकि किसान को फ़सछ कम होने पर भी कभी- 
कभी तो वह उसे बढ़ा भी सकता है, और उसे महँगाई का छाम भी 
मिलता है । लेकिन वाकी उद्योग-धन्मे तो बिहकुछ ही मर गये है। 
क्योंकि जीवनोपयोगी छोटी-बड़ी सभी चीज़ें शहरों से या विदेशों से 
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आने छगी हैं, साथ ही छोगों की अमिरुचि वदृछ जाने की वजह से 
भी गाँवों के बहुत-से घन्वे नष्ट होने छगे है। 

यरीबी की एक दूसरी खास वजह हमारे उद्योग-वत्थों तथा घर- 
गृहस्थी की आलसी पद्धति दै। इससे वाहर का पुरुषार्थ ओर परा- 
क्रम तो कम होता है, लेकिन आपस में अकारण मागढ़े होते हें ओर 
अपनी नाछायकी का युस्सा अन्दर-ही-अन्दर एक-दूसरे पर उत- 
रता है। यह अनुभव सावंत्रिक है। पराक्रम अधिक होने पर छोग 
अलग-अला रहे तो भी कोई वात नहीं; लेकिन ऐसे ही समय लोग 
आसानी से एकत्र रह सकते है। इसके विपरीत, जन स्थिति विग- 
डवी है तब पुष्कछ छोगों को एकत्र होकर अन्धपंगुल्याय से एक- 
दूसरे के सहारे रहना अत्यावश्यक होजाता है। ऐसे ही सप्रय 
हार असह्य होजाता है ओर वात-बात में भागड़े होने 
लगते है । 

हम लोगों का जीवन बहुत-कुछ महाराष्ट्र के देशस्थ श्राह्मणों के 
जीवन-जेसा है | फसछ चाहे जितनी कम होने पर भी हमें खर्चे 
कम करने की वात नहीं सकती; न यही बात छुदुम्त्र के बहुत-से 
लोगों को सूमती है कि ख़चे में कमी नहीं ही होसके तो सव जी-तोड़ 
मेहनत करके पेदाबार को चढ़ा ढें। साहुकारों को चाहिए कि वे 
अपने आसामियों को रक्षा करके उनकी शक्ति चढ़ायें और इस तरह 
पद्ावार की बृद्धि पर ज़्यादा झुनाफा लेने की महत्ताकांशा रक्खें; 
लेकिन ऐसा न कर थे आसामियों को विलकुछ चूसकर नफ़ा कमाने 
की नोयत से उ्दे ख़त्म ही कर डालते है। महाभारत में जो कहा 
है कि प्रजा के साथ व्यवहार मे माढी की तरह नफ्ना प्राप्त करो, 
कोयढे बेचनेवाले की तरह नहीं, वह वात आज लोग विलकुछ ही भूछ 
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गये हैं। कमानेवाले को हमेशा प्रोत्साहन ओर मलुष्य-बछ की अपेक्षा 
रहती है। बाहर से कमाकर घर में छाई हुईं सम्पत्ति की ढंग से 
व्यवस्था ओर कदर करनेवाल्ा कोई घर में हो तो उसे कमाई की दूनी 
उम्मीद रहती है। सो फ़ोसदी सहयोग करनेवाले स्त्रार्थपरायण ओर 
कार्य-साधक छोगों का संघ बढ़े तो वह संघ-सामर्थ्य छामग अजेय 
बन जाती है। परन्तु हमारे समाज में कोई एक भी उत्साह से काम 
करना शुरू करे तो दूसरे को वह नहीं सुहाता, या उसपर आहस्य 
छा जाता है। भागे जानेवाले का पर तोड देना, तेरनेवाले के गठ्े में 
पत्थर घनकर पड़ जाना, कोई कर्ता दिखाई दे तो आश्रितों द्वारा 
उसके चारों तरफ़ काई की तरह जमकर अपने क्षुद्र स्वार्थ-साधन का 
प्रयत्न करना, ऐसा अनुभव ओर कहीं नहीं तो गाँवों में तो होता ही 
है। गाँवों की इस स्थिति से परेशान होकर वहाँकी महत्वाकाश्षा 
साधन-सम्पत्ति के साथ शहर की ओर मुख्ातिब होती है, यह साथ॑- 
त्रिक अनुभव है; लेकिन उसका प्रथक्करण अभी हुआ नहीं है। 
गाँबों में प्राचीन सामाजिक संस्कृति सड़-गछकर भी अभीतक 
मोनूदु है। उस संस्कृति में जीवन ओर फ़िम्मेदारी की जैसी अपेक्षा 
व्यक्तियों को ओर से रकखी जाती है उससे मुक्त रहना सम्भव नहीं 
है। प्राचीन संस्कृति का यह आग्रह क्षीणवीर्य समाज में भार-रूप 
होजाता है। शहरवाढ्नों ने तो प्राचीन संस्कृति को बिलकुल त्याग 
दिया है। शहर में आदमी छाज-शर्म को छोड़कर अपना उत्तरदायित्व- 
हीन स्वार्थ-साधन कर सकता है । शहरों में सामाजिक संगठन बहुत 
शिथिल्ठ होगया है, जिससे व्यक्ति को व्यक्तित प्रगति करना बहुत 
आसान होता है| जिस प्रकार कि राज्य नष्ट होने पर थोड़े समय के 
हिए राज्य फे सरदारों का जोर बढ़ जाता है, परल्तु अन्त मे संघ- 
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सामर्थ्य के अभाव में सभीका नाश होजाता है; उसी प्रकार सामा- 
जिक वन्धन तोड डालने से शुरू-शुरू में तो व्यक्तियों की खूब प्रगति 
होती है, परन्तु उच्च पोषण के अभाव में अन्त में उसमें रुकावट पड़ 
जाती है। शहर ओर गाँव के इस संस्कृति-मेद्‌ को हमे अपने ध्यान 
में रखना चाहिए। क्योंकि भ्रामोद्धार की दिशा निश्चित करने में 
इसका वड़ा महत्व दे | 

ओर नहीं तो हिन्दू-समाज में तो शहर गाँवों पर ही जीते है, 
यह कहने मे कोई हर्ज नहीं है । लेकिन यह उपजीबिका माली के जेसी 
नहीं वल्कि कोयले वेचनेवाले की-सी हे । गाँवों का कच्चा माल, 
गाँवों की कार्यकुशछता ओर साधन-सम्पत्ति शहर में पहुँचती दै। 
दूसरी ओर गाँवों के उद्योग-धन्धों को शहर फोई आश्रय नहीं देते | 
बल्कि अपनी जरूरत का माल जेसा विदेशों से आवे या बाजार मे 
मिले बेसा ही ले लेने की दृढ़ता लोगों में बढ़ी है। पहले जमाने में 
जमींदार, जागीरदार तथा अन्य श्रीमन्त छोग अपनी जरूरत का 
माल खास कारीगरों ओर हुनर जाननेवाले छोगों को अपने यहाँ 
रखकर तेयार कराते थे और दूसरे छोग उनका अनुकरण करते थे । 
इससे संस्कृति को अवसर मिलता और साथ ही देश के कारीगरों 
को साब॑त्रिक प्रोत्साहन मिलकर उनकी समृद्धि बढ़ती थी। लेकिन 
आज का हिन्दुस्तान तो बाहर से चनकर आनेवाले (विदेशी ) 
माछ का अन्या ग्राहक वन गया दै। इससे देश की गरीबी तेजी से 
पढ़ रही है ओर छोगों को हुनर-उद्योग के वातावरण से ही जो 
का हे सहज में प्िल्ती चाहिए उसका मिछना असम्भव 

या दै। 


समाज अपनी राहन-सहन पर गहराई से विचार करे, तो रहन- 
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रूहन के अनुसार व्यवहार की वस्तुयें कैसी होनी चाहिएँ यह तय 
करे, जीवन के आदर्श के अनुसार ध्यवह्वर के नियमों, शिष्टाचार 
की पद्धति, सामाजिक धर्मों ( कर्तव्यों) और सामाजिक संस्थाओं 
का निर्माण करे ओर इसके साथ-साथ अपने उपयोग का माल 
अपनी देख-रेख में अपनी जरूरत और अभिरुचि के अनुसार 
तैयार कराये। यह जीवित समाज का लक्षण है। चादे जैसा बना- 
बनाया माल जिस भाव बाजार मे मिले उसी भाव ढेकर काम चला 
लेने की आदत संस्कार-हीनता का चिन्ह है। इसके विरुद्ध अपनी 
जहूरत का माल अपने ही आदमियों से अपनी ही देखरेख मे तेयार 
कराने मे सममद्वारों है, पुरुषार्थ है, आनन्द है और उसीमे जीवन 
की संस्क्ृति है। इमारा समाज पंगु न होगया होता तो उसे यह बात 
सहज ही समस्त में आजाती। छेकिन पंगु समाज की गरीबी दूर 
करना तो कुबेर के छिए मी असम्भव ही है। 

गरीबी दूर करने के रिए अनेक उपाय॑ करने की ज़रूरत है। 
लेकिन उनमें भी ख़ास उपाय यह है कि उच्चवर्ग के छोगों में अपने 
हाथ-पर काम में छान्रे की आदृत डाढी जाय ।'हस्तापादादि सयुक्ता यूय 
किमवसीदय ?' हाथ-पेर होने पर भी तुम बेंठे क्यों हो, यह महाभारत 
की वाणी उच्चस्वर में सुनाई पढ़ रही है। 

लक्ष्मी का आधस्थान शिरकमछ नहीं बल्कि करकमह है। 
करकामों से उद्योग और पुरुषा किये बगेर शिरकरमछ पर मुदुट 
नहीं चढ़ेगा । अतः ऊंचे धैन्धे करनेवाड़े लोग उद्योग की, शारीरिक 
अमर की मिठास चखेंगे तो उनके शरीर बलवान होंगे, प्रजा ( सल्तति ) 
वीयंबान होगी, उनके मस्तिष्क व्यवह्रकुशर होंगे; शंका-कुशंका 
ओर छड़ाई-सगढ़े बहुत कम होजायेंगे, समाज में उनका असर 
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फैठेगा, डँच-नीच की भावना नष्ट होजायगी, ओर तेजस्वी जीवना- 
ननदु सबको प्राप्त होकर ग़रीवी के रोग की जड़ बिलकुल नष्ट 
होजायगी | 
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हिन्दुस्तान में उद्योग-धन्बे कम होने से यहाँकी अधिकांश 
जन-संख्या का आधार खेती पर द्वी है; पर इतनी अधिक जन- 
संख्या का बोक बरदाश्त करने की खेती में शक्ति नहीं है। इसीलिए 
सरकारी अधिकारी ओर छोक-सेवक दोनों ही यह कहते हैं कि गाँव- 
वालों के लिए खेती फे साथ-साथ कुछ सहायक धन्धे भी खोजने 
चाहिएं। अनेक अंग्रेज अधिकारियों ने इस बात को सरकारी अंकों 
द्वारा सप्रमाण सिद्ध किया है। यही नहीं वल्कि सरकार-द्वारा नियुक्त 
शाही कमीशन ने भी विचारोपरान्त यही बात स्वीकार की है | 

दूसरी ओर जो छोग खासकर शहरों मे ही रहते है ओर फ़सछ 
के या गन्ने की पिराई के वक्त गाँवों में जाते है, उनमें से अनेक यह 
कहते है कि “आजकल मजूरी कितनी महंगी होगई दै। पहले तो 
मजूर मिलना ही मुश्किल होता है, फिर पूरी मजूरी लेकर «भी पूरे 
आठ घण्टे कोई काम नहीं करता | देर से तो आना, ओर यह पूछो 
कि देर से क्यों आये ९! तो उल्टे चले जाने की धमकी | बीड़ी- 
तमाखू में घण्टों बिता देते हैं; ओर कभी-कभी तो काम खत्म होने 
से पहले ही चल देते दे। ऐसा इमारा अनुभव है। फिर आप यह 
कैसे कहते है, कि मजूरों को काम नहीं है ९” 
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बात दरअसल यह है कि फ़तल की कटाई के दिनों में मजूरों 
की चारों तरफ़ माँग होती है। सभी को वक्त पर अपना माल निकाल 
ढेना होता है, इससे कुछ दिनों काम की भीड़ रहती है। लेकिन 
बरसात में मजूरों फी हालत ऐसी ख़राब होजाती है कि देखी नहीं 
जाती | यह जवाब दो तो शहरी छोग कहेंगे, “अजी, वरसात का भी 
हमें अनुभव है। पानी चू-चूकर घर की भीत गिरने छो तो भी 
खपरेछ ठीक करनेवाले नहीं मिठ्ते। आजकल तो उच्चवर्ग के बाबुओं 
की ही मोत है । जहाँ देखो वहाँ मजूरों की ही चाँदी है। रसोश्ये को 
खाने-कपढ़े के साथ पन्‍्द्रह रुपये में रहने को कहो, तो कहता है, 
'क्या मुझे बाबू समझ रक्खा है ९! ” तब यह गोल्माल है क्या ९ 

मजूर नियमित रूप से काम पर नहीं आते, मन छगाकर काम 
नहीं करते ओर खूब टाउमटोढ करते है, यह बात निर्विवाद सत्य 
है। शहर में बरसात के दिनों में खपरेछ चढ़ानेवाले नहीं मिलते, 
इसपर से शहरवारों का यह अनुमान लगाना स्वाभाविक ही है कि 
सभी जगह मजूरों का मिलना मुश्किक होगा। अपने थोड़े-से अनु- 
भव पर से यह निश्चय कर लेना कि दुनिया मे सब जगह ऐसा ही 
होगा, यह तो मानव-स्वभाव का ही दोष है । ठेकिन बरसात के दिनों 
में खाना न मिलने से, यानी मजूरी फे अभाव में, भूखों मर जाने के 
उदाहरण सचमुच मिलते हैँ। आधुनिक पद्धति के छोटे-बढ़े कारखाने 
जहाँ प्रचलित है वहाँ वानार-भाव से ज्यादा मजूरी दी जाती है ओर 
खूब चूसकर काम लिया जाता है। इसे कारखानों के आसपास के 
इलाके में खेती के काम पड़े रहते हैं, मजूर नहीं मिछ्ते; ओर खेती 
का सत्त भी दिनोंदिन कम होता जा रहा है। कारखानोंवाले 
शहरों में प्लेग या इन्फ्लुए्जा शुरू होते द्वी मजुर पटापट मर जाते 


मजूर और वेकारी हल 


हैं। कारखानेवाडे कारद्धाने वन्‍्द न हों इसके लिए मनूरी की दर 
बढ़ाते जाते है ओर इस तरह आसपास के गाँवों से मजूरों को 
घुढा लेते है। फिर, नये मजूरों के उस छूत की बीमारी का 
शिकार होने पर, मजूरी ओर वढ़ जाती है।इस प्रकार संक्रामक 
बीमारियों के दिनों मे शहरी कारखाने मानों मजूरों का भोग चढ़ाते- 
वाले मजूर-सत्र ही बन जाते है। 

अहमदाबाद, बस्बई; कछकता, कानपुर; जमशेदपुर, मथुरा 
आदि में जितने चाहो उतने मजूरों का प्रवाह बराबर बना रह सकता 
है। इसीसे माद्म पढ़ता है कि गाँवों मे वेकारी काफ़ी है ओर मजूर 
बेकार पढ़े हुए दे । शहरों के आसपास के गाँवों मे वेकारी कम होने 
से शहरवालों को गाँवों के दुःख दिखाई नहीं पढ़ते, वस यही बात है। 
नही तो, हिन्दुस्तान मे कितने हो ऐसे भाग है जहाँ गरीब छोगों ने 
चुअन्नी से बढ़ा कोई चाँदी का सिक्का ही नहीं देखा। कहीं-कहीं 
ऐसा भी है कि गाय-मेंस तो हैं, पर उनका धी-दूध खरीदनेवाढ्ा कोई 
नहीं' मिलता । 

ऐसी मिन्न-मिन्न परिस्थितियों वाले देश के गाँवों के मजूरवर्ग 
का हमें विचार करना है । 

गाँवों मे खेती के अछावा सभी धल्थे नष्ट होजाने से भजूरों को 
बारहों मह्दीने काम मिलने जैसी सुविधा नहीं है। मजूर खेती के वक्त 
गाँव में खेती करें ओर चाक्ली वक्त में मजूरी के लिए शहर चढ़े 
आये, इससे शहरों का काम नहीं चढता। और खेती का धन्धा 
करनेवाले छुट्धवों का भी ऐसे जीवन से पार नहीं पढ़ता | कोंकण 
के बेकार झोग घर की खेती सम्हाढकर बस्वई की मिह्ों में काम 
करने के लिए जाने छगे तो मिल्वाल्ों ने पुकार मचाई कि इन मजूरों 
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के स्थायीरूप से न रहने के कारण हमें बढ़ा नुकसान होता है। 
गाँव में रहनेवाले हरेक के पास थोड़ी ज़मीन ओर थोड़े-बहुत गाय- 
बेल तो होने ही चाहिएं। शहरों में कारखाने खोलकर खेती ओर 
ग्राम-संस्क्ृति दोनों का नाश करने की धनिस्दत गाँवों में नाकर सब 
तरह के ऐसे धन्धों का बीजारोपण करना चाहिए जो घर बेठे किये 
जा सके | 

जिनके पास ऐसा करने के लिए थोड़ी-बहुत रकम या भक्तल- 
दोशियारी है, मध्यम-वर्ग के ऐसे छोगों को गाँवों में जाकर बसना 
चाहिए। आज की निद्ृष्ट स्थिति में भी अगर मध्यमवर्ग के कुट्ुम्ब 
गाँवों में जाकर रहे और पेट-भर अन्न-वस्त्र में ही सन्तोष करें तथा 
गाँवों मे ही मिल सकनेवाढे आरोग्य ओर जीवनानन्द का चस्का 
उन्हें छा जाय, तो यह सब सम्भव है। मध्यम-वर्गवाले गाँवों मे 
सेवाबृत्ति इस्ितियार करें तो उनका भरण-पोषण भछीमाँति हो सकता 
है। गाँवों मे वेचारे किसानों तथा दूसरे आदमियों को हर तरह की 
सेवा बड़ी महँगी मिठ्ती है। बानार में बिकनेवाली चीज़ें, दवादारू 
की मदद; वकील की सलाह, खेती की चीजे बेचते वक्त आवश्यक 
व्यापारी सलाह, राजरोग के वक्त देव-देत्यों को सन्तुष्ट करने के लिए 
धार्मिक सलाह, भूत-प्रेत निकाढने के लिए आवश्यक अन्तर-मल्तर 
की सलाह, जीवन को अच्छा छगने के लिए आवश्यक ब्राह्मणों का 
आशीर्षाद-थह सभी उन्हे महँगा पढ़ता है। फिर ज़हरत के वक्त 
कृ़् ढेने की रकम महँगी पढ़े तो उसमें कोन बढ़ी बात है १ 

गाँवों मे किसानों को साछ के सारे बब्रत के वास्‍्ते खेती का 
काम न हो तो कोई-म-कोई उद्योग-घन्धा निकाछा जा सकता है, 
जिससे पेट न भरे तो भी वक्त तो कठेगा ही। छेकिन मजदूरों के 
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ढिए ऐसी बात नहीं है। मजूरों की नतो ऐसी स्थितिद्दे जो वे 
किसानों की तरह अपनी हालत सुधार सकें; ओर न उनमे इसके 
लिए उत्साह ही दै। इसलिए समझदार छोगों को उनका नेद्वत्व 
करके उन्हे छोटे-छोटे घन्धों में छगाना चाहिए। छा्तों रुपयों की 
कीमत के यंत्र छाकर बढ़े-बढ़े कारखाने खोलने में व्यक्ति का स्वार्थ 
तो सधता होगा, परल्तु हिन्दुस्तान की गरीब प्रजा का उसमें जरा 
भी कल्याण नहीं है। फिर छात्रों रुपयों की पूंजी एकत्र करने की 
शक्ति भी थोड़े दी आदमियों में हो सकती है । परन्तु छाखों समझ- 
वार देशसेबकों का गाँवों में जाकर करोड़ों छोगों को छोटे-छोटे 
उद्योग-धन्घे सिखाना ओर इस प्रकार भूखों मरतों को स्थायी रूप 
से अन्न दिछाना सहज ही सम्भव है; ओर इसीलिए प्रजाकीय शिक्षण 
में बोद्धिक विकास का महत्व कम करके हुनर-उद्योग के तत्त्व का 
प्रवेश अर उसकी वृद्धि करने को जरूरत है। जिन्हे परोपकार के 
ढिए ही जीना है उन्हे तो बोद्धिक विकास की बात एक ओर रखकर 
गरीबों की भक्ाई के लिए हुनर-उद्योग की ओर ही प्रज्नतत होना 
चाहिए। ऐसे छोगों को आवश्यक बुद्धि सर्वाल्तर्यामी परमात्मा खुद 
ही दे देगा | यही उसका वचन है । 


$ २० ६ 
गाँवों की शिक्षा-समस्या 


झंलेण्ड, अमेरिका, फ्रांस, बेलजियम, किसी हृद॒तक इटढी और 
पूरे में जापान इन देशों फे अछावा शेष संसार आ्राम-प्रधान है। 
लेकिन आजकल तो इन नगर-प्रधान देशों के ही साम्राज्य का संसार 
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में बोलबाला है। नगर-जीवन उद्योग-व्यवसाय यानी यांत्रिक कार- 
ख़ानों से समृद्ध हुआ है; यह बात सही है; फिर भी इन देशों का 
साम्राज्य ओर इनकी कहपनातीत सम्पत्ति उन देशों के शोषण 
पर ही अवलम्बित है जो यस्‍्त्र-प्रधान सम्पत्ति में आगे नहीं बढ़े हैं 
और नमिन्‍्हें कोई उन्नत नहीं कहता। लेकिन यह स्थिति देर तक 
रहनेवाली नहीं है। फ्योंकि ग्राम-संस्कृति का भाग्योद्य अब निकट 
आगया है। मलुष्य-जाति का बड़ा भाग गाँवों से रहता है, गाँवों मे 
ही वह सुख-समाधान के साथ रह सकता है। नगरों के बगेर 
गाँव कायम रह सकेंगे, लेकिन गाँवों के बग़ेर नगर तीन साछ भी 
नही रहेगे। सच तो यह है कि जोंक को तरह शहर गाँवों का खुन 
चूस रहे हैं, इसीसे वे इतने समृद्ध है। 

एक जमाने में मनुष्य-जाति ने पड़ोसी देश के छोगों को मारकर 
उनकी ज़मीन, ढोर-डंगर ओर स्त्री-बच्चों को छटने का धन्धा शुरू 
किया। फिर हजारों-छास्तों छोगों को पकड़कर गुलाम वनाने ओर 
जानवरों की तरह जोर-नबरदस्ती काम ढेने का धन्धा भी कर देखा। 
आज अज्ञान, दुबेल, मोले अथवा संकट्मस्त छोगों की मेहनत- 
मजूरी का अनुचित छाभ उठाकर धूतों ने ऐसा घन्धा शुरू किया है 
जिसमें अपने हिस्से तो मक्खन ओर उनके हिस्से छाछ का पानी 
आता है। इसे अंग्रेजी में 'एक्सपाइटेशन! (25009007) यानी 
शोषण कहते हैं। हम इसे 'नवनीत-कर्षण” कहेगे। संसारब्यापी रोग 
या द्रोह कोई हो तो बद्वान ओर घूर्त लोगों द्वारा किया जानेवाला' 
यह मधु-कर्ण है। 

परन्तु अब इस स्थिति की ओर गरीबों का ध्यान आकर्षित 
हुआ है, उन्हें आत्म-विश्वास ओर अपने सामथ्यंका साक्षात्कार 
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होने छगा है। गरीबों का भार्य भी जाप्रत हुआ है; इसलिए आगे से 
शहरों को अपने पेरों पर खड़ा होना पढ़ेगा, या सच पूछो तो शहरों 
ने अपने ही हाथों अपने पेर काटने का जो आत्मघाती धन्धा आज- 
तक किया है वह उन्हे छोड़ देना चाहिए। सच तो यह है कि गाँव 
ही शहरों के ढले दोजाने वाले पेर है। उनका संरक्षण ओर सम्वर्धन 
किया जायगा तो शहर अधिक स्थिर होकर मनबूत पाये पर खड़े 
रहेगे। 

दृरदृष्टि से हमे यह भी देखना चाहिए कि आगे से दुनिया के 
नेता गाँवों से ही सामने आयेंगे। जनता के धुरीण जानपद्‌ ही होंगे। 

जिनके हाथों में पाठने की डोरी है वही संसार को पार 
छागयेंगे! इस कहावत का थोड़ा व्यापक अर्थ करके हम यह भी कह 
सकते है कि अब से गाँवों की शिक्षा जिनके हाथ में होगी वही 
दुनिया को नया रास्ता दिखायंगे | आनेवाढ़े पचास साढहों में जो 
जगद्व्यापी संस्क्ृति स्थापित होनेवाढी है, अथवा जिस जगद्च्यापी 
प्रेरणा के योग से प्रत्येक संस्क्रत की एक-एक अभिनव आवृति 
बननेवाली है, वह संरक्षति या वह प्रेरणा प्राम-शिक्षा की एक नवीन, 
सामथ्येशाली ओर निष्पाप शिक्षा-पद्धति में से उल्ूब होगी। संसार 
का जो नेतृत्व गाँवों को मिलनेवाल्य है वह इस शिक्षा के जोर पर 
ही मिलनेबाल्ा है। इसलिए गाँवों को प्राप्त होनेवाडी इस नवीन शिक्षा 
का रूप कैसा होगा इसका थोड़ा अवलोकन यहाँ कर तो ठीक होगा। 

आजतक जिस शहरी ढह्ढ की शिक्षा ने प्रतिष्ठा प्राप्त कर रक्खी 
हू वह बहुत खर्चीली, कण में डालनेवाडी आलझ्ारिक और चारित््य- 
शूल्य है। शिक्षा के लिए पेसा पानी की तरह द्र्च होता है, यह एक 
तरह खुशी की बात है; तो भी इसलिए कोई शिक्षा के छिए प्रेरित 
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नहीं होता कि उससे मनुष्य क्ञानवान, चारित्र्यवान, स्वेभृतह्ितरत 
था स्वार्थ-विस्मृत होता है। आज की शिक्षा तो छोग इसलिए चाहते 
हैं कि उसमें सामथ्य है, सम्पत्ति है; सत्ता है; भोगेश्वय है ओर 
भोगेश्वर्य ऋनता को ढककर उसे सुल्दूर रूप मे उपस्थिति करने- 
वाढी कल्ा-कोशल्य-प्रधान संस्कृति है। धर्मशक्ति आज श्षीण हो 
रही है और जगत्‌ के राजनेतिक नेता ऐसे दाम्मिक होगये है कि 
एक-दूसरे को गुरलाँट देने की ताक में रहते हैं; इसलिए जगत्‌ के 
कल्याण-संबन्धी चर्चा का काम शिक्षण-शास््र के हिस्से आया है। 
लेकिन सर्वमांगल्य की इस भावना को शिक्षित समाज ने पूरी तरह 
सिद्ध करके नहीं बताया है। आज तो उसे केवठ इतना ही भान है 
कि शिक्षणशाक्ष के तेयार फिए हुए जीवन-रसायन में यदि अमुक 
तोले मांगल्य की इच्छा मिछादी जाय तो वह स्वादिष्ट बन जाता दे 
ओर अपना असर फोरन बताता है। 

सामान्य जनता को तो सदाचार भी चाहिए और भोगेश्वर्य भी | 
लोगों में तो ऐसी अन्धी धृतराष्ट्री धृत्ति दिखाई पढ़ती है कि छूटकर 
छाया हुआ घन तो हाथ से न निकछे ओर हमारे हाथों कोई अधर्म 
भी न हो। इमलिए वे शिक्षा-विशेषज्ञों से कहते हैं, 'शिक्षा में आप 
जो सुधार करना चाहते हों वे सब करदें, पर साथ में पुरानी शिक्षा 
के तरीके भी उसमें रवखें !! यह अभी छोगों की समझ मे ही नहीं 
आया है कि पुराने तरीके कोई तरीके नहीं बल्कि बड़े भारी नुवसान 
हैं, वह तो दरअसछ दूसरे का खून घूसकर पुष्ट होने का रोज़गार 
है। इसीलिए 'भुक्ति मुक्ति च विन्दति' का छुमादना तत्तज्ञान सब 
जगह फेला दै । ईस्ट इण्डिया कम्पनी के हिस्सेदार ला फ्लाइव और 
छाई हेस्टिस को ढिखते थे कि न्‍्यायपूरंक राज करना, नेटियों पर 
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कृपा-दृष्टि रखना, लेकिन रुपये ज्यादा-से-ज्यादा भेजते रहना। ओर, 
इस अन्तिम वाक्य पर ही ज्यादा जोर देते थे। 

आगे बढ़े हुए यानी उन्नत देशों में आजकल शिक्षा पर पानी की 
तरह जो रुपया खर्चे किया जाता है वह दूसरे देशों को चूसकर 
छाया हुआ होता है । पिछड़े देशों का तेछ निकाइकर उसकी चरवी 
से स्वकीयों को पुष्ट करने का काम ही उन देशों में होता है । 

सच्ची शिक्षा इन तेली देशों की शिक्षा से मिन्न होनी चाहिए | यह 
सच है कि सच्ची शिक्षा इस तेली शिक्षा जैसी दर्शनीय, चकाचोंध 
वाली ओर रामबाण नहीं दिखाई देगी; और इसीलिए सच्ची शिक्षा 
लेने की शुरुआत में वह मिच॑-मसाले बेर सात्ततिक, पोष्टिक और 
पवित्र हृविष्याल्त की तरह पहले-पहले कुछ बेस्बाद या अटपटी ही 
छगेगी, और उसे अहण करते हुए अव्यावहारिक ध्येयवाद के भोग 
वनकर हम सम्पत्ति, सामर्थ्य, सत्ता ओर प्रतिष्ठा इन सबको तो नहीं 
छोड रहे है ऐसी शंका बारम्थार अथवा हमेशा उठेगी। अतः “सती के 
दरवाजे के मल्दे दिये की शोभा कुछ के दरवाजे भूमते हुए हाथी 
मे नहीं आ सकती/ यह पुरानी कहावत जिनके रोम से हृदय तक 
पेठ गई है उन्हींको यह जीवन-परिवर्तन और शिक्षण-परिवर्तन 
हजम होसकेगा | 

“अहत्वा परसताप, अग॒त्वा खल नम्नताम्‌ । 
अनुसृत्य सता वर्त्ं, यदल्प्रपि तद्‌ बहु ।” 

“किसीको भी सताये या कोई अक्षत्य किये बगैर, नीच छोगों 
के सामने किसी भी प्रकार सिर झुकाये बगैर और सकूनों के बताये 
हुए रास्ते से जया भी बाहर न जाते हुए, अपने खुद के परिश्रम से 


जो-छुछ भी थोड़ा-बहुत फछ मिले, उसे गुण और परिणाम की दृष्टि 
९ 
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से बहुत समझना चाहिए।” इस श्रद्धा के बिना थुगान्तर नहीं 
हो सकता। 

आजकल का चिकित्सा-शास्र कुछ ऐसे विचित्र तरीक्षे से बढ़ा है 
कि हरेक ग़रीब आदमी को यह पश्चात्ताप होता है--फेरे पास पेसा 
होता तो बढ़े-बढ़े डाक्टरों को बुछाता, और बहुत क्लीमती दवायें 
करके अपने बच्चे या अपनी सहधर्मिणी को मैंने ठीक करा लिया 
होता । लेकिन क्या करें; ग़रीबों का यह ज़माना नहीं है । ग़रीबों के 
घर होनेवाली हरेक मोत के पीछे ऐसा विषाद रही जाता है। यही 
हाल शिक्षा का भी हुआ है। सम्पत्ति ओर संस्कारिता एक-दूसरे पर 
निर्भर है; ऐसी स्थिति अथवा श्रान्ति सर्वत्र उत्पन्न होगई है। 

गाँबों की सामुदायिक-सर्वोदियकारी शिक्षा का विचार करते समय 
पहले उस छोम को दूर निकाह देना चाहिए जो आज हमारे अन्दर 
पेठ गया है । दुनिया में जो-छुछ हो उस सबकी जानकारी कोई ज्ञान 
नहीं है। ओर अमर्याद सामर्थ्य प्राप्त करना कोई शिक्षा का उह्देश्य 
नहीं है। शिक्षा का व्यापक ओर उदात्त आदर्श तो यही है कि शिक्षा 
के योग से मनुष्य को अपनी समस्त शक्ति का परिचय हो, परि- 
स्थिति यथार्थ रूप में समक में आजाय, सबके उदय में ही अपना 
भी उदय है यह सममाकर हृदय में रात-दिन चलनेवाढ्ा स्वार्थ-परार्थ 
का भागड़ा हमेशा के छिए मिट जाय, श्रेय और प्रेय एक हों, हृदय 
उन्नत ओर व्यापक हो, जीवन नीरोग, उद्योगपूर्ण, प्रसन्न, त्यागमय 
- ओर कोशल्ययुक्त हो, ऐसे जीवन में से सब काठ और सब परि- 
स्थिति मे सल्तोष ओर आनन्द का पुद्दारा मरता रहे, और भन्त 
बे परिपक्व होकर रसीले फठ की तरह परमात्मा की गोद में 
गिर पढ़े। 
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इस आदर्श के लिए आज की शिक्षा का प्रचलित विराट कार्य- 
क्रम न केवछ अनावश्यक है वल्कि उपयोगी भी नहीं है। आधिभोतिक 
ओर आध्यात्मिक ज्ञान बढ़ाते रहना एक प्रकार विधाता की भक्ति 
अथवा उपासना ही है। परन्तु यह सब जान शिक्षण-क्रम में ठैंसकर 
खिला ही दिया जाय, ऐसा आग्रह न होना चाहिए | 

इतिहास-ज्ञान से मनुष्य दीर्घदर्शी ओर विनीत होता है यह ठीक 
है, परन्तु इतिहास को द्वी अभी सच्ची शिक्षा नहीं मिली है। वह तो 
अभी खुद ही दुर्दिनीत रद्द है। आज के इतिहास को आज की 
अपनी उदृण्डता, नास्तिकता ओर अपना एकांगी आम्रह छोड़कर 
प्रयोगनम्र, सत्यनिप्ठ और धर्मनिए्ठ चनाना चाहिए | जदतक ऐसा न 
हो तबतक शिक्षा जेसा पवित्र कार्य अहम्मन्य शेदीसोरों के हाथ में 
न जाना चाहिए। 

जगत्‌ की एकता के लिए हरेक को दुनिया का हरेक देश देखना 
ओर वहांके भाषा-साहित्य का परिचय प्राप्त करना चाहिए, यह्‌ 
कहना हास्थास्पद होगा। ओर यह कहना तो मुश्किल ही है कि 
इतना सब करने पर भी एकता बढ़ेगी या छोभमूलक विम्रह बढ़ेगा ९ 
बिल्ली जैसे सब घरों मे ढेँढती फिरती है उसी प्रकार जगत्‌ के सभी 
देशों मे जिन्होंने पर फेछाये है ऐसे देश जगत्‌ की एकता ही साधते 
है; ऐसा अनुभव से सिद्ध नहीं द्ोता । दुनिया की सभी जातियों के 
साथ मिल-जुढकर रहने को सात्विक हृत्ति अथवा मनुष्यता जन्म- 
भर किसी गाँव में रहकर भी पदा की जा सकती है। गीताअलि 
जैसी पुस्तक में सारी दुनिया का इतिहास नहीं है, फिर भी सभी 
देशों को वह अपनी-सी ही छठी है। क्योंकि उसके गीतों में जो 
हृदय है वह शुद्ध ओर सार्वभोम है। शिक्षा से समस्त सृष्टि नहीं 
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बल्कि व्यापक और उदार दृष्टि सिद्ध करती है, इतना ख़याछ रकखा 
जाय तभी शिक्षा-क्रम बहुजननसमाज के जीवन से मेल खानेवाला 
होगा। राष्ट्र को एकता के लिए हिन्दी भाषा सीखनी चाहिए, धार्मिक 
साहित्य के प्रत्यक्ष परिचय के हिए संस्कृत अ।र अरबी भाषायें 
सीखनी चाहिए, मुसव्मान राज्यों की मित्रता के लिए फ़ारसी भाषा 
सीखनी चाहिए, एशिया के संगठन के लिए चीनी और जापानी 
भाषा का परिचय करना चाहिए, यरोप की आदि-प्रेरणा को सममने 
के लिए शरीक ओर लेटिन साहित्य का नमूनां देखना चाहिए, आधु- 
निकता प्राप्त करने ओर भोतिक शा्नों को समझने के लिए जम॑न, 
फ्रेंच अथवा अंग्रेजी भाषाओं पर अधिकार पाना चाहिए, ओर 
आनेवाली पीढ़ी की राजनीति यशस्त्री रीति से सम्पन्न हो इसके 
लिए रूसी भाषा विदेशी न रहनी चाहिए; इस प्रकार अगर हम 
भाषा का भार बढ़ाते जायें तो जन्मभाषा को तो घर छोडकर भाग 
जाना पढ़ेगा, ओर इस सब भार के नीचे सीखनेवाछा उँट दबकर 
मर जायगा सो अछग । राष्ट्रीयता की दृष्टि से हिन्दी को स्थान चाहे 
हो, परन्तु शिक्षा एक भाषा में--यानी स्वभाषा म्रे--देशभाषा में दी 
जा सके ऐसी स्थिति तो होनी ही चाहिए। ऐसा आग्रह न हो तो 
देशभाषा क्षीण ही रहेगी, ओर उसकी आह से प्रजा का पुरुषार् 
क्षीण होगा। 

लेकिन यह जरूर है कि किसी भी भाषा का साहित्य उस भाषा 
को बोलनेवाले छोगों की घड़ी क्रीमती पजी होती है। फोई-कोई उसे 
ऐसा दूध भी कहते हैँ जो लोबन-पर्यन्त ज़रूरी होता है। प्रजा के 
चहुबिध पुरुषार्थ का वह जिस प्रकार संग्रह है उसी प्रकार वह नवीन 
पुरुपार्थ का भी एक क्षेत्र हो सकता दै। यह सव जानते ओर मानते 
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हुए सी कहना पड़ता है कि शिक्षा का साहित्य-प्रधान होना इृष्ट नहों 
अनिष्ट है। लेकिन हमारी शिक्षा तो साहित्य-प्रधान ही नहीं वल्कि 
साहित्य-परायण दै। शिक्षा ओर जीवनोदेश का परित्याग हो जाने 
से ही यई ऋत्रिम परिस्थिति आजतक कायम रही है। साहित्य कोई 
शिक्षा नहीं है। साहित्य तो शिक्षा का एक साधन दे; अछवत्ता वह 
है कीमती ओर उपयोगी | खुशी की वात यह है कि शिक्षा के साधन 
के रूप मे भी साहित्य बहुत 'सधा हुआ' होने से साहित्य द्वारा 
शिक्षा देना बहुत आसान होता है । इसके फलस्वरूप सारी शिक्षा का 
ठेका साहित्य को ही मिल गया है। इससे शिक्षा के अन्य साधन 
बहुत पिछड़ गये है | किस्बहुना वे शिक्षा के साधन भी हो सकते है 
इस बारे में शिक्षाशास्त्रियों ओर छोकनेताओं में भारी नास्तिकता है। 

बुद्धि का चाहे जितना विकास हो, इसका हमे दुःख नहीं है। 
लेकिन उसके विकास के छिए इतने जीतोड़ प्रयत्न होने पर भी, शिक्षा 
क्त्रिम, एकांगी ओर भाड़े को होने के कारण, उलटे, बुद्धि का 
विकास होने के धद॒छे वह मन्द्‌ ओर क्ुुण्ठित होती है; और खिंची 
हुई छकीर से वाहर पेर घरने की ही हिम्मत नहीं करती, इस वात 
से खेद होता है। हे 

चुद्धि का विकास होने से मनुष्य पंगु, परोपजीवी, मुफ्त्ोर 
बन जाय--भछ्ता यह कहाँका न्याय है ( स्वातंत्र्य, हिम्मत और 
सूम की पुष्टि के ढिए, ओर सामान्यतः सव तरह की सावधानी के 
हिए; कुशहता, योजनाशक्ति, व्यवस्थाशक्ति और सर्जंनशक्ति इन सब 
का विकास होना चाहिए। इस उद्देश की पूर्ति के लिए शिक्षा को 
साहित्य ओर तत्त्न-चर्चा की कूग्डी को फोड़ुकर बाहर निकछना 
चाहिए । हुनर-उद्योग, कछा-कोशछ, समाज-सेवा के काम, पराक्रम में 
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नेतृत्व आदि नवीन क्षेत्रों में से यह शिक्षा लेनी चाहिए। ओर इस 
शिक्षा में सामाजिक उत्तरदायित्व; आध्यात्मिक आदशे, सर्बंहित की 
टृष्टि इन विषयों पर ध्यान दिछाना चाहिए। इसी प्रकार; मनुष्यता की 
ये आदतें ठीक तरह से पढ़ जाये इसके छिए, जिस प्रकार व्यायाम- 
शाल्य में शरीर कसा जाता है उसी प्रकार जीवन-कऋम उत्तम रीति से 
कसा जाना-चाहिए | 


। २१ ॥ 
शरीर-संवर्धन 


महाराष्ट्रीयों के स्वभाव के कारण हो या हनुमानजी की और 
अखाड़े की स्थापना करनेवाले समर्थ ( रामद[स ) की कृपा से हो। 
महाराष्ट्र के गाँवों में शरीर-संवर्धन बहुत अच्छी तरह होता था। 
कर्नाटक तथा अच्य प्रान्तों में भी यह वातावरण दिखाई पड़ता था। 
उत्तर में शरीर को बनाने की विशेष आस्था पंजाब में दिखलाई 
पढ़ती है। पर जीवन का उत्साह कम होने से और गरीबी एवं पराव- 
छम्बन बढ़ने से इस बारे से भी अनास्था तेजी के साथ बढ़ती 
जाती है। 

पुराने अखाड़ों का पुनुरुद्वार करना असम्भव नहीं है। परल्तु 
पुनुरुद्वार का काम इस पुरानी संस्था के दोष दूर करने का निश्चय 
करके ही शुरू करना चाहिए | अखाड़े में स्वच्छ और पुष्कल हवा 
तथा प्रकाश इन सबका शरोरिक ओर आध्यात्मिक महत्त पहचानना 
चाहिए | शरीर-विकास के पीछे पढ़नेवाढे छोगों को दूसरे विकास 
की ओर छेशमात्र दु्ल॑क्ष्य न करना चाहिए। ताढीमवाज्ञ का गर्थ 
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मानवदेहधारी बैठ न होने देना चाहिए। गाँवों में जो यह विचार 
घर कर गया है कि भंगड़े खड़े करके लड़ाई करने में ही पुरुषार्थ है 
उसे मिटाना चाहिए; और सबको यही महसूस होना चाहिए कि 
अखाड़े का संकुचित अभिमान रखने से जो भत्सर ओर मागड़ा 
पेदा हो तो उसमें कोई बड़ाई नहीं बल्कि अपनी और अखाड़े की 
बदुनामी है। गवेये और पहलवान जबतक अपनी ही तारीफ़ें करते 
रहेंगे और दूसरों की घुराई किया करंगे तबतक उन्हे शिष्ट समाज 
में स्वासाविक स्थान नहीं मिलेगा। 

अखाड़े की ताडीम सरकस के खेठ करने के लिए नहीं बल्कि 
शरीर को बनाने के लिए है; यह न भूलना चाहिए। कितने ही 
पाश्मात्य विशेषज्ञों ने सोन्दर्य और टीपटाप पर जोर ढिया है, उनका 
हमें अनुकरण नहीं करना चाहिए। अखाड़ा विविध प्रकार के मोहक 
अथवा महँगे साधनों का प्रदर्शश न बन जाना चाहिए। ओर कस- 
रहों में भी महाभारत के इस सिद्धान्त को ध्यांन में रखना चाहिए कि 
कोए की सौ तरह की चाल के बजाय हँस की एक चाढ ज़्यादा 
अच्छी है। 

आज या छुछ दिन बाद युद्ध शुरू दो सके ऐसी रणनीति की दृष्टि 
अखाड़ों के बारे में न रखनी चाहिए। आज के ज़माने में युद्ध की 
दृष्टि से ढाल-तछ्थार, छुरी, बरछी आदि चीजें विहकु' व्यर्थ है। 
इनका उपयोग तो बढ़-संवर्धन, स्फूर्ति और मर्दानगी के लिए ही है। 
अछ्यत्ता प्राचीनकाढ की एक राष्ट्रीय बिया के जीवित संग्रहालय 
के तोर पर इस कछा का कुछ महत्व ज़रूर है। 

अखाड़ों में अब बायस्काउट ( बाढचर-भान्दोलन ) के ढंग पर 
थोड़ा फेरबदुछ करना चाहिए । दूर-दूर के प्रवास करना, डेरा (तम्बू) 
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लगाकर अथवा भोंपड़ी बनाकर शिविर-जीवन का अनुभव करना; 
मेले, उत्सत्र, सम्मेहनों आदि के अवसर पर स्वयंसेदक बनकर 
काम करना; वीमारों के तात्कालिक उपचार की व्यवस्था करना; 
कुएं, रास्ते आदि नाते में खुद शारीरिक श्रम करके आगे आना; 
प्रवास द्वारा जनसंख्या की गिनती तथा दूसरी तरह-तरह की जाँच 
करके नक्शों की खानापूरी करने जैसे काम करना; रोग की छूत 
फैडने पर सावंजनिक सुथ्रषा की व्यवस्था करना; गाँव में काबुडी, 
बहूचो जैसे उदृण्ड छोगों या चोर-भिखारियों की टोल्याँ चढ़ आयें 
तो उनकी देखभाल रखना; इत्यादि-इत्यादि काम अखाड़ों की माफपत 
होने चाहिएं। ओर इन कार्मों की आवश्यक ताढ़ीम ओर कछा की 
उपासना भी अखाड़ों की माफ़ृत ही होनी चाहिए । तारों पर से समय 
जानना, रात्रि के प्रवास में दिशा को पहचानना, प्रवास करते हुए 
प्मायश का नक्शा बनाना, काम चलछाऊ पुर बनाना, घायलों की 
मरहमपट्टी आदि करना, जंगलों में से रास्ते निकाहना, भण्डियों 
ओर संकेतों से सन्देश मेजना ओर पाना, आदि काम अखाड़े के 
बालकों ओर बड़ों को भी बढ़ी सावधानी और उत्साह से सिखाने 
चाहिए। अखाड़े में जिन्हें बढ़ुह का काम आता हो उन्हें आस-पास 
के इकके में घूम-फिरकर टूटे-फूटे हुए रहूट, चखे अथवा धण्टियों 
बगेरां की मरम्मत करके उन्हे चादू कर देने का काम भी करना 
चाहिए | 

अखाड़े के सेवक प्रजा फे सेवक है न कि फ़रोजी शान से फिरने- 
वाले तीसमारख रा, यह बात स्पष्ट कर देने के छिए अखाड़ाबहादुरों 
को चाहिए कि अपनी पोशाक खाकी न रक्खें। ख़ाक्ी रंग के गुण 
चाहे जितने हों तो भी लोकहद्य में पेठा, हुआ खाक़ी का अर्थ जुदा 


शरीर-सवधन १३७ 


ही है। वर्दी बनाने की घुन में पड़कर खर्च और टीपटाप को उत्तेजन 
क्यों दे बहुत हो तो खेस या दुपट्टा जैसा कोई कपड़े का ढुकड़ा 
कमर में बाँध लिया जाय। हाँ; उसका रंग सबका एक ही रहे। भूरा 
रंग इस काम के लिए पसन्द करने लायक है। 

शरीर को बनाने के बारे में स्त्रियों की जरा भी उपेक्षा न होनी 
चाहिए। उनमें भी समाज-सेवा के कामों की दिछचस्पी पैदा करनी 
चाहिए । 

स्त्री-पुरुष दोनों में सादगी ओर मृदुता तथा समयसूचकता बढ़े 
इस बात पर विशेष ध्यान देता चाहिए। सभी सूम की पूरी कदर 
होनी चाहिए। 

तैरने की कछा की आवश्यकता के बारे में ऊपर लिखना रह 
गया है। एक तरह तो यह ठीक ही हुआ है। क्योंकि स्वतंत्र स्थान 
देने से उसका महत्त्व बढ़ेगा। बहुतसे छोगों का भोजन बनाना, 
पाखानों की व्यवस्था करना, घोड़े पर बेठना, सवारियों को चछा 
सकना आदि बातें भी आवश्यक है । 

शरीर-सुधार के लिए अखाड़े या सेवादुछ बनाने के मूछ में ऊपर 
दतछाई तर से जिस प्रकार फौजी तैयारी की बृत्ति न होनी चाहिए, 
उसी प्रकार उसमें राजनेतिक उद्देश्य भी विर्कृुछ न होना चाहिए। 
क्योंकि राजनेतिक उद्देश्य से शुरू किये हुए कामों में दस्बन्दियों के 
होजाने की बहुत सम्भावना रहती है। और फिर जिस प्रकार 


प्रकार 'शरीर-संवर्धक संघों के सामर्थ्य का कौन उपयोग करे ९! यह 
सवाढ पंदा होकर उसमे से भी वेमनस्य पैदा होगा। फ़ई सिई इतना 
है कि फ़ण्ड का रुपया जिसके हाथ में होगा उसके हाथ में चुपचाप 


१३८ लोक-जीवन 


पड़ा रहेगा, क्योंकि रुपये-पेसे का दिल तो किसी तरफ़ करने का 
सवाल ही नहीं होता; ढेकिन सेवा-संघ के तरुणों के तो दिल होता है, 
अत भिन्न-भिन्न पक्ष के छोग जो उन्हे अपनी तरफ़ खींचने ठग तो 
समाज में सबंत्र दीन धृत्तियाँ जाम्रत होती हैं ओर सावेजनिक नीति- 
मत्ता घुट जाती है। 

सेवासंधों में हिल्दू-संगठन का विचार भी न रखना चाहिए। 
नहीं तो सेवासंधों के हरा समाज की सेवा के बजाय कुतेवा ही होगी। 


। २१; 
आरोग्य 


१. गाँव में से मनुष्य का मर (पाखाना) नष्ट कर देना चाहिए। 
खाई के रूप में गहढे खोदकर उनपर चोखटे रखकर पाख़ाने बना 
ढेने चाहिएँ। इन गडढों में दैयार होनेवाला खाद अवश्य काम में 
छात्रा चाहिए। 

२ पशुओं का मछ (गोबर) छीपने या जलाने के काम में नहीं 
लाना चाहिए । रोड़ियाँ गाँव से बाहर बनानी चाहिएं। जमीन मिट्टी 
से छीपनी चाहिए। खांद का ढेर छगाकर उसे खुड़े में न रखना 
चाहिए; बल्कि गड़ढा खोदकर उसमें डाछना ओर रखना चाहिए। 
ऐसा न करने से उसमे से खाद के पोष्टिक तत्त हवा ओर धूष से 
उड़ जाते है अर खाद निःसत्त अथवा कमजोर होजाता है। ढोरों 
का पेशाव बढ़ा तेज खाद दै । हम उसका उपयोग नहीं करते; साव- 
धानी के साथ हमें उसका उपयोग करना चाहिए। 

३. काम में छाये हुए पानी को खड़डों को नरक-कुण्ड बनाकर 
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उनमें न रोका जाय, वल्कि हमेशा मेथी, धनिया, मूली आदि शाक- 
भाजी की क्यारियाँ वनाकर उनमे उसका उपयोग करना चाहिए। 
पानी अधिक हो तो अरबी, जिमीकन्द, केे आदि लगाने चाहिएँ, 
क्योंकि इन सबके चढ़े-वढ़े पत्ते जमीन के भीनेपन या सी को भारी 
प्रमाणों मे चूसकर हवा में छोड़ देते है। इन पत्तों के मूल मे मच्छरों 
का होना सम्भव है। इसलिए काम मे छाया हुआ पानी घर से 
जितनी दूर ले जाया जासके उतनी दूर छे जाकर वहाँ ये चीजें 
लगानी चाहिएँ । 

यह सामाल्‍्य सिद्धान्त ध्यान मे रखना चाहिए कि काम मे ढेने 
से बिगढ़े हुए पाती को मोरी बनाकर दूर छेजाने की वनिस्वत 
खुली नाछी बनाकर लेजाना अच्छा है। और सबसे अच्छा उपाय 
तो यह दै कि पानी को दूर लेजाकर ही काम में छाया जाय | 

नहाने, कपड़े धोने, वर््तन माँजने, जमीन पर मुह धोने, तथा 
दातुन करने आदि की जगह जद्दांतक हो सके रहने के धर से दूर 
रकली जाय। रसोईघर का पानी एक कोने मे गड़ा वनाकर इकट्ठा 
किया जाय ओर नियत समय पर उलेचकर. उसे दूर डाछ आना 
चाहिए। 

दीवार या भीत सें छेद कर मोरी के रास्ते पानी निकालने का 
रिवाज वहा ख़राब है। क्योंकि इससे वहाँ हमेशा सीछ रहती है, 
बद्वू आती है, रोग के जीव घर बनाकर रहते है और साँप, छिप- 
कली आदि के आने के छिए वह स्थायी निमन्‍्त्रण होजाता है; इसके 
सिवाय इमारत कमजोर हो जाती है सो अछूग | 

४. बिछाने ओर ओढूने के जो कपड़े घोये जा सकें, वे वारबार 
थोये जाने चाहिएँ ( बाकी के दूसरे कपड़ों को धूप में डालना चाहिए। 
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हो सके तो रजाई, लिह्ाफ़ ओर बिछोने बग्ेरा को उधेड़कर कपड़ा 
घो लेता चाहिए ओर अन्दर की रई धूप में डालकर फिर भरके 
सी लेना चाहिए। बीमारों ओर छोटे बच्चों के लिए घर में मोमजामा 
रखना चाहिए। गद्दी ओर तकिये के बीच मोमजामा रखने से गद्दी 
बच जाती है। 

५. धर की हवा--स्वच्छ हवा का महत्व अभी थोढ़े ही छोग 
समझ पाये हैं। हमारे देश की तेज घूप सब रोगों को नाश करने में 
समर्थ है; लेकिन हम उसका उपयोग नहीं करते | पुराने घरों को 
बदंठ सकना सम्भव नहीं है। लेकिन उनमें बहुत-सी खिड़कियाँ 
निकाली या बनाई जा सकती हैं। घर में हवा आती-जाती रद्दे ओर 
प्रकाश मिलता रहे, ये दोनों बातें रोगनाशक हैं। हरसाल गर्मी के 
मौसम में मकान पर के खपरेछ की देरफेर कर दो-दो, तीन-तीन 
कृतार या छाइनें हटाकर छप्पर में से खूब सारी धूप घर में आने देनी 
चाहिए | इसके बहुत छाम हैं। चोमासे की शुरुआत में घर सारना 
तो पढ़ता ही है, वही दो महीने पहले से शुरू कर देने से सारने का 
खर्च कम पड़ता है ओर आरोग्यबृद्धि सहज ही होजाती है। जिस 
कोठरी में खिड़की निकाइकर अथवा छप्पर के रास्ते प्रकाश छा 
सकना सम्भव न हो, गमछा या और कोई कपडा लेकर उसे छकड़ी 
के पटे की तरह घुमाया जाय। इससे अन्दर की हवा बिलोई जाकर 
बाहर चली जाती है ओर बाहर की ताजा हवा अन्दर आ जाती 
है। डामर, रा ओर गन्धक इन सबकी घर में धूनी देना रोगनाशक 
है। कोठड़ी के चाहे जितनी ह॒तादार होने पर भी; उसके कोने-कचरे 
में हवा बासी . रहती ही है। वहाँ ऊपर बताये भुवाबिक कपड़े से 
माड़कर उसे ताजा कर लेना चाहिए। 
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कोठट़ी में हवा किधर होकर आतो-जाती है, इसका हरेक को 
ख़यार होना चाहिए । कोठी में किसी छोटी-सी सिगड़ी में धूप 
डालकर यह देखने से कि उसके धघुएँ को छो किधर जाती है इस 
शाल्ष का ज्ञान होजाता है। साधारण तोर पर जिस कोठट्ठी में एक 
ही दरवाना होता है, वहाँ अन्दर की विंगड़ी हुई हवा दाने के 
ऊपर की तरफ से बाहर जाती है ओर बाहर की अच्छी स्वच्छ 
ओर ठण्डी हवा नीचे से अन्दर आती है। | इसीलिए जिस घर में 
जाग ढगी हो, उसमें बिकछुछ नीचे झुककर आने-जाने को सलाह 
दो गई है। 


२३ 
गोशक्षा 


सहिसा का मतढूब है उन सब सचेतन सत्तों के प्रति क्रूरता 
का अभाव जिनमें कि चेतना है। प्राणिमरात्र को अभयदान देना, 
उनके घात में प्रदत्त न होना, यह व्यापक अह्हिसा है। 


१ 
छतनी ऊँचाई तक मनुष्य की 'धर्मबुद्धि अम्मी पहुँची नहीं है। 
“उयहेदेय झना उत्नत नहीं हुआ है। इसलिए आज की स्थिति में 
समस्त मानब-जाति से अधिक-से-अधिक जो आशा की जासकती 
है बह यही कि मनुष्य-मतष्य के घीच बेर न हो, न केवठ किसीक्ा 
घात ही न किया जाय बल्कि कोई किसीको सताये भी नहीं, कोई 
सीके साथ अन्याग्र न करे | 
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बेर बसाये, तो उसके शासन या प्रतिशोध ( बदृंढे ) के लिए भी कोई 
किसीको न मारे; कोई किसीका नाश न करे। क्योंकि हिंसा से हिसा 
बढुती है, कम नहीं होती | इसके विपरीत क्षमावृत्ति से, सहन करने 
से और मौका आने पर सत्याग्रही सविनय विरोध करने से मलुष्य- 
हृदय की सञ्ननता बढ़ती है। 

धम्म-णलन के लिए, शिक्षा की एक क्रिस्म के तौर पर ओर युद्ध 
की एक नवीन पद्धति के रूप में, मनुष्य-मलुष्य के बीच यदि अहिंसा 
का ही अवहम्बन हो तो आज का युग बतार्थ होगा । 

रे 


इससे अगला कदम हमारे छोटे भाई-बहनों जैसी जो प्राणि-सृष्ठि 
परमेश्वर ने मनुष्य के मातहत की है उसके साथ धर्मपूर्वक व्यवहार 
करना है। जिस प्राणी से मनुष्य को कोई छाम-हानि न हो उसके 
बारे मे वह उदासीन ही रहेगा। केवल दुष्ट बुद्धि ते भथवा आनन्द के 
ढिए उनका संद्वार करने के लिए वह कभी-कभी प्रदत्त जरूर होता 
है; परन्तु इस तरह का संहार ऐसा है जो थोढ़े प्रय्ष से कक सकता 
है। इसी प्रकार मनुष्य के हाथों कभी-कदास अनजान में होनेवाले 
संहार को रोकना या कम करना सी कठिन नहीं है | 

पर जो जानवर या प्राणी मनुष्य के प्रत्यक्ष नाश का कारण 
बनते हे उनका संहर अथवा निम्रह करना वाजिब है; आवश्यक है 
यह मनुष्य को इतनी उत्कट्ता के साथ महसूस होता है कि उसकी 
इस प्रवृत्ति का निम्रई करना आज तो बड़ा मुश्किल है। 

केबह यंत्रों की मदद से देखे जा सके ऐसे, अथवा जिनके 
अस्तित्व का पता जन्तुविद्याविशारदों के कहने से ही हमें होता है 
उन रोग के कीटाणु-जैसे सूक्ष्मातिसृक्ष् जीवों के जन्म-मरण के बारे 
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में, विकास-बिनाश के बारे में अथवा सुख-दुःख के बारे मे मलुष्य- 
हृदय जागृत नहीं होता । इन जीरो के प्रति भी अमुक प्रकार का 
मानव-धर्म हे, यह प्रचार करना कठिन है| 


7 

अब रहे ऐप्ते जीव जिनका कि मनुष्य-जीवन के साथ सदा का 
सम्बन्ध घना हुआ दै। इनमें से भी जिन्हे पकड़कर मलुष्य अपने 
आश्रित नहीं बनाता; अथवा जिनसे काम नहीं लेता। उनका रक्षण 
या पाढ़न करने का धर्म उसके ऊपर नहीं आता । उनका जीवन तो 
प्रकृति के नियमों के अनुसार ही व्यतीत होगा । चींटी, मकेदे; जंगली 
कबूतर, जंगल के सर्प, पशु-पक्की ओर पानी में की मछलियों वगेरा 
का पालन-पोषण करना अथवा प्रयक्षपूवंक उनकी रक्षा करना भी कोई 
महुष्य का धर्मप्राप्त कर्तव्य नहीं है। यह तो एक तरह को ह॒बिस हे, 
एक तरह का शोक़ है, विनोद है, अथवा दुया-धर्म का अन्धातिरिक है । 

हाँ, मनुष्य के आहार के लिए आज़ प्राणियों का जो वध होता 
है, उसे रोका जा सके तो बड़ा अच्छा हो। लेकिन इसके लिए 
एक ही मार्ग है। मतुष्य-ह॒दय को जागृत करने का दूसरा रास्ता 
नहीं । जहाँ भध्य-भक्षक भाव जम गया है वहाँ दयावुद्धि उत्पन्न 
करना बड़ा मुश्किठ है। ऐसी परिस्थिति मे खास बध के लिए पशु- 
पक्षी अथवां मछलियों को पाला जाता दै। यह रिवाज तो उनके 
शिकार से भी अधिक गद्य है। जिनका पालन हम करते है उन्हीं- 
का वध करने ओर जिन्हे हम खिलाते-पिछाते हैं उन्हींको खाजाने 
में उन जीवों की हिंसा तो है ही, लेकिन मनुष्य-हृदय की हिसा उससे 
भी भयानक है। 


ऐसी परिस्थिति में जिनका पालन-पोषण हम करते हैं उनका 
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बंध करना जितना अनिष्ट है उतना ही अनिष्ट उनका वंश-विस्तार 
बढ़ने देना भी है। वध करने के हेतु से पाछे जानेवाले प्राणियों का 
बंश-विस्तार बन्द या मर्यादित करना अहविसा की एक सीढ़ी ही दै। 

जिन प्राणियों को पाढुकर हमने पूरी तरह अपने आश्रित बनाया 
है उनके वंश-विस्तार का सारा पाप हमारे सिर है । इसका एक 
रास्ता यह है. कि जब वे हमारे अनुपयोगी होजायें तर उन्हें जंगल 
में लेजाकर छोड़ दें. और फिर से उन्हे जंगली बनादें। दूसरा मार्ग 
यह है कि उन्तके वंश को बढ़ने ही न दिया जाय । क्योंकि अनावश्यक 
प्राणियों की परवरिश का भार उठाना मनुष्य की शक्ति के बाहर 
की बात है। 


४ 

जो प्राणी हमे दूध आदि आहार प्रदान करते कै अथवा जिनकी 
अम्-रूपी सेवा हम हेते हैं, बे तो हमारे कुदुम्बो बन जाते है। उनका 
वध करना या होने देना अत्यत्त नि है। गाय, बेछ, भेस, पाड़ा, 
हाथी, घोड़ा, 5ँट, गधा, खबर आदि प्राणी आश्रित दुशा मे हों तब- 
तक मनुष्य की ओर से उन्हे असयदान मिलना चाहिए। यह अभय- 
दान तश्ती दिया जा सकता है जबकि उस-उस प्राणी का पाउन-पोषण 
मनुष्य के लिए छामप्रद हो-और नहीं तो कम-से-क्रम नुवंसान 
करनेवाद्य तो नहीं ही हो। 

ऊपर बताए हुए प्राणियों में हाथी; घोड़े ओर ऊँट का सवार 
उतना नहीं है। क्योंकि इनके अस्तित्त को असी कोई भय मास 
नहीं पड़ुता। और गधे के लिए मनुष्य कुछ झ्च॑ करता ही नहीं 
उसकी सेवा वह छगमग मुफ्त से ही पाता है; इसलिए उसका सवाल 
भी चर्चा का विषय नहीं है । 
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अब रह सवाल गाय-बैठ ओर भंस-पाढ़े इन दो जातियों का | 
इनमें से गाय-वेछ की तो वे जीते हैं तवतक हमे अभर्याद सेवा मिलती 
है, इसलिए उनके पालन-पोपण ओर उनके बुढ़ापे म॑ उनकी सार- 
सम्हाल को जिम्मेदारी हमारे ऊपर रहती है | इनमे भी वेछ की सेवा 
हमें अखण्ड रूप से मिछती रहने के कारण उसकी उपयोगिता स्वय॑- 
सिद्ध है। इसीलिए सहसा कोई उसकी हत्या नहीं करता । गाय की 
उपयोगिता उसके दूध के अनुसार घटती-बढ़ती रहती है, यही वजह है 
कि उसका जीवन संकटापन्न होगया है। बेछ की तरह ही जो गाय 
के पास से हमेशा लाभ होता रहे तो उसको हत्या भी कोई सहसा 
नकरे। 

गाय पर एक ओर संकट भी आया है। वह यह कि उसकी 
जबरदस्त प्रतिस्पर्धिनी के रूप मे भेस खड़ी हुई है। भनुप्य-धर्म को 
पहचानकर अगर हमे मेंस की ओढाद का पाहन-पोपण और 
चुढ़पे मे रक्षण करना चाहिए, तो मेंस हमे कभी राम न पहुँचायगी। 
परज्तु गाय की धनिस्वत भेंस का दूध अधिक होता है, उसके दूध में 
चरबी की मात्रा ज्यादा होती है ओर उसकी देखभाल ज्यादा आसान 
है, इन कारणों से वह गाय का स्थान छीन हेती है । मगर हमें यह 
वात ने भूखनी चाहिए कि इसमे मुष्यता को मुखकर छोटे अथवा बड़े 

की प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप से हत्या करने से ही भेंस का दूध 
सस्ता पढ़ता है। पाढ़ा स्वभावतः भम-सहिष्णु या चुद्धिमान नहीं होता। 
सीटवाली ओर तर हवा में वह काम दे सकता है बस इतनी ही बात 
है। साधारण रुप में तो वह जरा भो मेहनत नहीं कर सकता। उसके 
आहार के परिमाण में उसका उपयोग बहुत थोड़ा है और अधिक मेह- 


"त का काम पड़ने पर बह मर जाता है। इससे पा़े का निरंक बोक 
१० 
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बरदाश्त करने से भेस का दूध बहुत महँगा पड़ जाता है। आरोग्य की 
दृष्टि से भेस का दूध गाय के दूध जितना पथ्यकर नहीं होता, यह 
भी सोचने छायक् है। अतः भेस मनुष्य की सेवा में छयकर अपने 
ही वंश पर ओर गाय पर प्रहार करती है। मनुष्य को भंस पाठनी 
ही नहीं चाहिए थी। जंगढ में उसका जो होना द्योता सो हो- 
जाता | आज भी हमारा धर्म यही कहता है कि भेस की सेवा और 
उससे उत्पन्न होनेवाली जिम्मेदारी को छोड़ दो, और सिर्फ़ गाय- 
बेढ की सेवा लेने में ही धर्म-पालन होता है इसलिए उसीमें 
सस्तोष मानो । 

भेंस की अधर्स्य प्रतियोगिता बन्द करने के अनेक मार्ग हैं। 
परन्तु उनमें रामबाण उपाय यह है कि हम भेंस के दूध तथा उससे 
बननेवाली चीजों को छोड़ दें | मेंस या पाढ़े की सेवा न ढेने का एक 
बार हम निश्चय करके तो फिर इन मामछों से हमारा कोई सम्बन्ध 
नहीं कि भेंस सस्ती पढ़ती है या महँगी, और उसका दूध अधिक 
पोष्टिक ओर ज्यादा होता है या नहीं | 

गाय ओर उसके वंश को धतना अभयदान देने के बाद, उसके 
दूध को मिक्ददार बढ़ाने ओर उसे सत्तपूर्ण बनाने को चिन्ता हम 
अपनेआप करंगे। इसके शास्त्र में आज बहुत उन्नति हुई है, उसका 
हमें पूरा उपयोग करना चाहिए। 

दूसरी बात यह है कि गाय के बारे में इमने आजतक जो अन्याय 
किया है उसे स्मरण रखकर आदर्श गो-पालन से होनेवाल्य सारा 
नफ़ा गाय और उसके वंश की रक्षा में छगाना चाहिए। जिस प्रकार 
खादी-कार्य का अल्तिम आधार संन्‍्यस्तवृत्ति से रहनेवाले परोपकारी) 
त्यागी और निरोभ समाजसेवकों पर है, उसी प्रकार गो-रक्षा का 
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आधार भी संन्‍्यस्तब्त्ति वांहे गोमक्त समाजसेवक स्त्री-पुरुषों पर 
ही रहेगा। अतः ऐसी स्थिति छाने का पूरा प्रयत्न करना चाहिए 
जिससे मनुष्य का गाय पर ओर गाय का मनुष्य पर वोम न पढ़े) 
गाय का दूध छोगों को यथासम्भव सस्ता मिले ओर गाय की उपयो- 
गिता और कीमत उतनी बढ़े तभी गाय के लिए कोई डर नहीं रहेगा। 
आज तो गाय की परवरिश करने के वजाय उसे मार डालना फ़ायदे- 
मन्द होता है, यह कितनी शर्मनाक वात है | यह स्थिति तो बदलनी 
ही चाहिए, ओर दुनिया को ऐसा लगना चाहिए कि गाय जैसे मूल्य- 
बान प्राणी को मारने मे आर्थिक दृष्टि से भी नुकसान ही है। 

गाय की नस्ल सुधारने की कोशिश होनो चाहिए। बहड़े देने 
की उसको शक्ति अन्त तक कायम रहे, ऐसे उपाय दूँढ निकालने 
चाहिएँ | गाय दूध न दे ऐसे दिन कम-से-कम हों, ऐसे प्रयत्न करने 
चाहिएँ। इस बात की सावधानी खखी जाय कि दूध देना बन्द करने 
तक उसके दूध मे कोई कमी न हो । साथ ही इस वात का खयाल 
खखा जाय कि जिन थोड़े दिनों गया दूध न दे उनमे उसकी पर- 
बरिश अच्छी तरह हो। 

गाय के दूध के अलावा उसका गोवर ओर पेशाव भी उसकी 
अत्यल्त उपयोगी उपज है। हम हिन्दू गोवर ओर गो-मृत्र को बहुत 
पवित्र मानते है, छेकिन उनकी उपयोगिता को हमने पूरी तरह नहीं 
पहचाना । गो-मूत्र का हम खाद के रूप मे जितना हमे चाहिए उतना 
उपयोग नहीं करते | गोवर को सुखाकर हम जला डाठते है अथवा 
छीपने मे उसका इस्तेमाल करते है। इस तरह करने मे गोबर का 
दुरुपयोग ओर खेती का द्रोह है। अतः खाद के छिए गोबर की 
सार-सम्हाल करने की कछा हमें सीखनी चाहिए। 
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[ गोबर से छीपी हुई जगह को हम हिन्दू छोग पवित्र मानते हैं 
तो धर्म-चुस्त मुसठमान उसे अपवित्र मानते हैं। गोबर से लिपी हुई 
जाह पर धर्म-चुस्त मुसलमान कभी नमाज़ नहीं पढ़ेंगे। छेकिन शुद्ध 
मिट्टी से छिपी हुई जमोन को हम दोनों ही एकसमान पवित्र मानते 
हैं। यह बात ध्यान मे रखने छायक़ है। ] 

गाय की स्वाभाविक रृत्यु के बाद भी हमे उसका ओर उपयोग 
कर लेता चाहिए | गाय की हत्या करना पाप है। लेकिन स्वाभाविक 
रूप से मरी हुई गाय के चमढ़े, खुर, हड्डियों, जाँतों ओर मांस इन 
सबका कोई-न-कोई उपयोग करना हमको सीख लेना चाहिए। मरे 
हुए जानवर का मास खाने के काम मे हर्गिज न छात्रा चाहिए, क्यों- 
कि वह शारीरिक ओर मानसिक आरोग्य का नाश करता है, उससे 
आहस्य पेदा होता है; ज्समें तरह-तरह के कोढ़े पढ़ जाते हैं ओर 
चह बहुत-सी बीमारियों का घर बन जाता है। 

स्वाभाविक मृत्यु से मरी हुई गाय का मांस ज्ञमीन में गाड़ने से 
उसका बढ़िया खाद बनता है। सींगों और चुर्रों में से सरेस निकाह 
जा सकता है | सरेश निकालने के वाद जो रेशे रहे उनके अच्छे 
ब्रश बन सकते हैं। इसी प्रकार मरो हुई गाय के चमड़े को अत्यन्त 
पवित्र मानकर उसीको काम मे छाने का आग्रह रखना चाहिए | गाय 
की हड्डी-चमड़ी का व्यापार आज गोमांस-भक्षकों के हाथ में होने के 
कारण गायों की हत्या बढ़तो जाती है। यही व्यापार गो-सेवकों के 
हाथ मे आने से वह उतनी ही कम होगी और व्यापार से होनेवाढा 
भारी छाम गोसेवा में ही छगाया जा सकेगा। (त्या-चम” ( मारी 
हुई गाय का चमड़ा ) कमाना आसान है; जबकि 'ूति चरम! (स्वा- 
भाविक रुप मे मरी हुईं गाय का चमड़ा ) कमाने में अधिक कहा 
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जासने की जरूरत रहती है। गो-सेवकों को वह कला सीखकर 
बढ़ानी चाहिए | सच्चे गो-सेवकों को 'मृतिचम' ही इस्तेमाल करने 
का ब्रत लेना चाहिए | 

ओर. इस तरह हृदय-वलछ, बुद्धि-नछ, विज्ञान-वल, द्रव्य-वछ) 
ज्यायार-चछ तथा संघ-वल के योग से धर्मनिष्ट मनुष्य को मतुप्य- 
कुट्ुम्व में शामिल हुए इस असहाय प्राणी यानी गाय ओर उसके वंश 
की रक्षा करके उसकी परत्नरिश करनी चाहिए | 

यह धर्म केवल हिन्दुओं का ही नहीं वल्कि जिन-जिनके गछे यह 
वात्त उतरे उन मनुष्य मात्र का है। इसमे अद्विसा-धर्म का ओर मनुप्य- 
हृदय का विकास है, ओर इसलिए इसे इश्वर का आशीर्वाद है। 

जिनकी समझ में यह धर्म आगया है वे इसके लिए काफी त्तपस्था 
कर तो उस तपस्या के प्रभाव से गो-रक्षा धर्म का सर्वत्र प्रसार होगा, 
ऐसा अध्यात्म-शास्त्र का कहना है। 


३ २४ ४ 
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कितने हो प्राणी अपने अण्डे जमीन मे दृवाकर खुद मर जाते 
है। उनमे मां-बाप ओर बच्चे का परस्पर दर्शन तक नहीं होता। 
हरेक पीढ़ी को लुद्‌ ही अपनी नई दुनिया जमानी पड़ती है। ढेकिन 
मनुष्यों का ऐसा दवा नहीं है| मतुष्य तो जन्म धारण करने के वाद 
बहुत समय तक पएरवश रहता है। उसे पीढ़ी से 
करके सजित होना पढ़ता है। उसी ९2 निकट 
उपयोगिता पूरी हुए वाद भी वह नई पीढ़ो का आश्रित होकर न्ञिस्दा 


१५७० लोक-जीवन 


रहता है। जीवन के आरम्भ ओर अन्त का कितना ही भाग प्रत्यक्ष 
कार्य के लिए उपयोगी नहीं होता । आरम्भ में उसकी शक्ति अपूर्ण 
होती है और अत्तिम दिनों मे क्षीण होजाती है। बचपन मे वह 
जिम्मेदारी को समझता नहीं ओर बुढ़ापे में उससे वह उठाई नहीं 
जाती। 

यह स्थिति दुःख करने जेसी है, यह समझने की कोई ज़रूरत 
नहीं । इस व्यवस्था से भूत-भदिष्य-वर्त्तमान तीनों पीढ़ियों की मूंखछा 
अटूट बनी रहती है, ओर सब तरह की प्रगति शक्ष्य दनती है। 
दूसरे प्राणीमात्र दिग्दष्टि होते है। एक मनुष्य-प्राणी ही ऐसा है कि 
उसमे दिग्दृष्टि के अछावा काल-दृष्टि भी होती है। मनुष्य सममता है 
कि प्रत्येक क्षण मूत और भविष्य के बीच एक सल्थि है। प्रत्येक 
आण में भूत ओर भविष्य का सम्बन्ध पहचानकर ही उसे वर्तमान में 
व्यवहार करना पहुता है। बचपन की शिक्षा खासकर भूतकाछ को 
सममकर पचाने के लिए ही होती है। जीवित भृतकाल का जिसने 
अध्ययत-आकडन नहीं किया, भृतकाढ का अध्ययन करके उसे 
जिसने पचाया नहीं, उससे वर्तमानकाछ का कारये छुशछ॒ता ओर 
जिम्मेदारी से नहीं होसकता। 

यहाँतक जो विवेचन हमने किया वह ऐसा है जो सबको मान्य 
होसकता है। परल्तु बतंमानकाछ की जिम्मेदारी को वहन करने के 
लिए भूतकाछ को पूँनी का होना जितना जरूरी है उतना ही या उससे 
भी अधिक भविष्यकाल की दृष्टि होना आवश्यक है। यह दष्ट 
किल्‍्होंने अर्जत नहीं की, सविष्यकाल यानी नई पीढ़ी के साथ जो 
सल्यान नहीं कर सकते, उन्‍हें तो अद्धृशिक्षित ही कहना चाहिए । 
अविष्यकाल किस दिशा में जाता है, क्या-क्या नये प्रश्न उसने पेदा 
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किये हैं, यह तो अच्छी तरह समसना जरूरी है ही; परन्तु इसके 
साथ रा की पसन्द-नापसन्द, रुचि-अरुचि, बौद्धिक राचना 
और सामथ्ये की विशेषता पहचानकर उसे उपयुक्त शिक्षा देना, 
दिशा बताना और काम करने का मोक़ा देना हरेक सममद्वार व्यक्ति 
और पीढ़ी का काम है। जिसका प्रत्येक पण भविष्य की ओर नहीं 
पहता, उसे व्यवहार पर की अपनी हुकूमत छोड़ देनी चाहिए। 
मनुष्य अगर अजरामर द्ोता, तो वह भविष्य को पीढ़ी को व्यवहार 
करने ही न देता । इच्छा हो या न हो, रुत्यु फे आते ही सारी ऐहिक 
बातें नई पीढ़ी को सोंप देने के सिवा ओर कोई गति ही नहीं रहती। 
हेकिन नई पीढ़ी को पुरानी पीढ़ी के हाथ से इस तरह सारे अधि- 
कार छीनने की स्थिति आये, यह दोनों ही के छिए शोभा की बात 
नहीं है । इश्वर ने नई पीढ़ी की शिक्षा पुरानी पीढी के हाथ में रकखी 
है; इस बात का छाभ् उठाकर उतने समय में नई पीढ़ी पर जितने 
संस्कार डाले जा सकें उतने डालदो | आपको मिले हुए अवसर का 
अधिकाधिक ढाम उठाने की आपको पूर्ण स्वतंत्रता है। परन्तु वह 
काल बीत जाने पर नई पीढ़ी में जो-छुछ उत्पन्न हो उसे आत्मसात 
कर लेने में ही आपकी शोभा है। भावी पीढ़ी के स्वतंत्र होजाने पर 
भी उसे काम करनले का, ध्यवह्दर का, मौका न देना, उसके अधिफार 
कूबूछ न करना--ये तो अपनी नाछायकी के ही लक्षण है। मलुष्य 
शत्रु के साथ जो व्यवह्यर रखता है, विरोधी के साथ जिस तरह पेश 
आता है; बेसा ही वह अपने पेट के बालकों के साथ करे तो समझना 
चाहिए कि उसकी योग्यता का दिवाढ्य ही निकल गया है। मनुष्य 
को अपने हाथ में सत्ता रखनी ही हो तो वह अपनी 


पनी उत्कट सेवा) 
स्वतंत्र बुद्धि ओर कार्य तर में अप्रसर होने की हेयरी कली हु 
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नहें पीढ़ी के साथ सहयोग करने की तत्परता के ज्ञोर पर ही क़ायम 
रहनी चाहिए। हमें अपना व्यवहार ऐसा रखना चाहिए मानों हमें 
अधिकाराल्दू रखने की गरज़ हमारी बनिस्वत नई पीढ़ी को ही 
ज्यादा है। गाँवों मे इस बात का बिचार बहुत कम होता है। महुष्य- 
जीवन में प्रगति जेसी कोई चीज़ है; इसकी जिन्हे ख़बर ही न हो, 
ऐसे छोग यह चाहते हैं कि पुराना ही सब कुछ हमेशा के लिए क्रायम 
रहे। उनकी ऐसी #च्छा होती है कि हमारे बच्चे सारा व्यवहार 
हमारी ३5छा ओर आज्ञा के अनुसार ही करें और हमारे पीछे मी 
संसार जैता-का-तेसा ही चढ़ना रहे। दुर्चछ छोग परिस्थिति के प्रवाह 
में घिसतते हुए कोई झगड़ा नहीं करते । जो लोग खुडी आँखों धर्म- 
बन्धनों को शिथिर होते हुए देखते है, वही छोग यदि कोई श्ञानपूर्वक 
धर्म-व्यवस्था में दृष्ट फेरफार करना चाहे हो उसका कसकर विरोध 
किये बिना नहीं रहते। गाँवों के सामाजिक और आर्थिक प्रश्न 
आखिरी स्थिति पर अधिकाधिक पहुँचते जाते हैं। गाँवों मे स्वत 
विचार न होने के कारण अभी तो उनकी डोर शहरों से ही हिछ्ती 
है। परन्तु इसमें दुर्भाग्य फी बात इतनी ही है कि गाँवों की जनता 
देश के दूरदशी सममद्ार आदमियों का विचार मकर शहर के 
स्वार्थी छोग जैसे नचायें बेसे ही नाचने को तैयार हो जाती दै। शहरों 
में चाहे जो आदमी चाहे जो धत्था करे तो भी कोई बात नहीं, लेकिन 
गाँवों में सिर; नीचे के छोगों पर बाप-दाढ़ों का धन्धा न छोड़ने की 
जबरदस्ती की जाती है| 

[ इमारा भी यही मत है कि जहाँतक हो सके किसीकों पीढ़ियों 
से चढे आते हुए अपने प्रामाणिक घन्चे को नहीं छोड़ना चाहिए । 
परन्तु उसके साथ हरेक को अपने धन्धे के विकास के लिए आव- 
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श्यक स्वतंत्रता होनी चाहिए, हरेक को अपने धन्घे के हारा अपना 
सम्पूर्ण विकास करने का अधिकार मिलना चाहिए। वर्ण-व्यवस्था 
कोई सामाजिक गुलामी नहीं है। प्रत्येक वर्ग या व्यक्ति स्वेच्छा से 
धर्म-परतंत्र भरे ही हो, पर सामाजिक अत्याचार की छुरी किसीके 
कन्मे पर न पड़नी चाहिए । गाँवों में बोद्धिक-दासता, आर्थिक दासता 
और तैत्र-दासता कायम रखने के प्रयत्न अभी जारी है। मजूरों को 
प्रामाणिक मजूरी करते हुए भी बिलकुल आश्रित की तरह दबे हुए 
रहना पडता है। यह स्थिति सारे समाज के लिए घातक है। ] 
गाँवों की तरुण पीढ़ी को नई स्थिति समझाने का काम किसी- 
को व्यवस्थित रूप में करना चाहिए। नई पीढ़ी का तेजोबध या 
अपमान न कर; उसके आत्मविश्वास की हंसी न उड़ाते हुए, 
उसके सामर्थ्य को पंगु न बना, केवछ समभाव ओर सेवा के बढ पर, 
सममः ओर जिम्मेदारी जागृत करके तरुण पीढ़ी को यह बताना 
चाहिए कि वह अपने समस्त सामथ्य का किस तरह उपयोग कर 
सकती दै। एक पीढ़ी से दूसरी पीढ़ी को अधिकार मिलना चाहिए, 
ऐसी शास्त्राज्ञा है। इस अधिकार-दान का उपनिपद मे 'सम्पक्ति/ 
नाम दिया गया है। बच्चे को शरारती बनाने के बजाय बाप को 
उसपर जिम्मेदारी डालकर ऐसी स्थिति रखनी चाहिए कि वह 
बाप की मद॒द के लिए उससे अपेक्षा रखता रहे। उसे बुढ़ापे का 
जीवन सादा, संयमी ओर स्वावढुस्बी बनाना चाहिए। इसमे बृद्धों को 
चारों तरफ़ से फ़ायदा ही है। ऐसे जीवन से उनकी शारीरिक और 
मानसिक शक्तियाँ अल्ततक क्वायम रहेंगी, बुढ़ापा सुख में बीतेगा, 
दूसरों को उनका बोका कम-से-कम छगेगा ओर आखिरी छुटकारा 
बिलकुछ अनायास होजायगा । ढेकिन गाँवों मे तो बेटे की मूछ सफेद 
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हो तो भी बाप उसे कोटुम्बिक या सामाजिक ब्िस्मेदारी के बारे में 
जरा भी विचार नहीं करने देता। यह अन्धा आग्रह उन्हे छोड़ 
देना चाहिए। 

तरुण पीढ़ी को यह कह्द जा सकता है. कि जिन्हें काम करना 
है, बिन्हे सुधार करने की हिस्मत दै, वे संतोष ओर दृहुता के साथ 
ऐसा करके उदार बनते है। पुरानी पीढ़ी के दोष निकालकर बहुबढ़ाते 
रहना कोई नई शक्ति का छक्षण नहीं है। ग्रेर-ज़िम्मेदारी भी कभी 
नई शक्ति का लक्षण नहीं मानी जा सकती। उद्धताई फोई स्वतेत्र 
वीये नहीं है। नम्न ओर सेवापरायण मनुष्य अधिकाधिक अधिकार 
धारण कर सकता है ओर उन्हें पचा सकता है। 


+ २४ ; 
गाँव और शहर 


शहर का अस्तित्व गाँवों की सेवा के लिए है। जेसे बाज़ार 
लोगों को सेवा के छिए, वैसे हो शहर गाँवों की खिदमत के छिए। 
बाजार अगर छोगों का शोषण करने छग जायें; तो उनका न होना 
ही अच्छा। ऐसे शहरों से क्या छाभ, जो गाँवों को अपने मुख का 
आस बनाने के छिए तेयार हों ९ मिन्‍्दा रहने के लिए रोटो की ज़रूरत 
है, सिनेमा को नहीं । सिनेमा देखने से पेट थोड़े ही सरता है। पेट 
को तो रोटी चाहिए, जिसका उत्पादन-स्थान गाँव हैं। इसलिए 
दुनिया में प्रधान स्थान गाँवों का ही है। दुनिया के बढ़े-बढ़े आदमी 
शहरों से उठकर गाँवों मे रहने छगे है। दूसरे बढ़े-बढ़े शहरों के 
सुक्काबिले में वर्धा कोई शहर नहीं है। पर गाँधीजी ठो वहाँसे भी 
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उठकर सेगाँव में मोंपड़ी बनाकर जा बसे हैं। शहरों में ऐश-आराम 
का दौर-दौरा है। चढ़े हुए छोगों को गिराने के लिए यह एक अच्छी 
चीज़ है। उनके गिरने पर ही तो नीचे के छोगों को ऊपर चढ़ने के 
हिए भौका मिलता है। लेकिन ऐश-आराम इनसान को गिराने के 
लिए एक सफछ साधन है, इससे नये-नये चढ़नेवाढों को सबक मिछ 
सकता है| गाँव के छोग शहर में आकर शहर के ऐश-झाराम में 
न पड़ जायें, भोग-बिछास मे न दब जायें। शहर में गाँव के लड़के 
आते है और शहर की मोहक चीज़ों में आकर फेंस जाते हैं। चाप 
की कमाई खाकर अपनो शरक्ति गँंवा बैठते हैं| शक्ति हासिछ करनी है 
तो गाँवों मे जाओ | और शक्ति गँवाना है तो शहर में आकर वस 
जाओ | मैंने दिही शहर को देखा, पुरानी दिल्ली ओर नई दिल्ली 
दोनों ही | मुसछ्मान बादशाहों की जराजीणं इमारतें भी देखी, भोर 
वायसराय के करोड़ों की छागत के भव्य-सवन भी । पर में तो देखकर 
दंग रह'गया | मुके तो ऐसा छगा कि ये सब विछास की चीजें हमें 
विनाश की ओर हे जा रही दै। शहर का यह ऐश-आराम का जीवन 
तो उद्यम और शक्ति से दूर छे जानेवाछा जीवन है। मौज करो ओर 
मर जाओ, यही ण्क सबक यहाँ मिलेगा । 

गाँधीजी गाँव में जांकर क्यों रहने छगे हैं? इसलिए कि देश 
की शक्ति बढ़े | गाँव शक्ति का उद्भव-स्थान है; शहर उसका निधन- 
स्थान | शहर में तुम छोग जो शक्ति लेकर आये हो उसे यहाँ गँवा- 
कर न जाना । गाँव के छडुके जब शहर में आते हैतो बुद्ध-से 
मातम होते है। उनमे शहर की ऊपरी पाछिश नहीं होती। शहर के 
ढड़के उन बेचारों का मजाक उड़ाकर उनका तेजोवध करते हैं। पर 
वे टिक जाते है| क्योंकि उनके पास शक्ति द्ोती है । आगे चछकर 
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वे थुट्ट! छड़फे वहुत ईँचे चढ़ जाते हैं । शहर में उनकी शक्ति प्रकट 
भर होगी; चढ़ेगी नहीं। शक्ति तो गाँव में रहकर ही बढ़ेगी । स्वार्थ में 
फैंसकर जो शहर में रह गये, उन्‍होंने अपनी शक्ति को खो दिया। 
अगर ऊपर रहना है तो शहर में स्थायी बनकर न रहो। ती्थ॑स्थान 
की भी यही वात है। दीर्थस्थान में एक रात या तीन रात से अधिक 
नहीं रहना चाहिए, ऐसा हमारे बुलुगों ने कह है। ओर जगह का 
किया हुआ पाप तीर्थ में घुछ जाता है, पर तीथे में किया हुआ पाप 
कहाँ घुलेगा ? शहर का पाप कहीं घुलने का नहीं। यहांते जो 
अच्छी-अच्छो चीजें लेनी हैं वे ढेकर गाँवों में चढ़े जाओ। 

शहर दुनिया में रहे, पर अपनी मर्यादा के अन्दर |याँवों के 
वे रक्षक हों, भक्षक नहीं। अच्छे-अच्छे डाक्टर, कारीगर और 
विद्वान छोग गाँव में जाकर रहें ओर अपनी कछा ओर विद्या का 
छाभ गाँव के छोगों को दें। साहुकार वेंक में रुपया जमा न 
करके गाँवों में नेकनीयती के साथ साहुकारी करें। पेसे को एक 
जगह इकट्ठा करने में ही डर है। दूसरे के श्रम पर आराम करना 
भयावह है । आज तो गाँव में '्मात्स्यस्याय' देखने मे आता है। 
वहाँ अच्छे-अच्छे ज्ञानी, पुरुणांधी छोग जाकर यदि बस्तियाँ बनायें 
ओर अपने ज्ञान ओर पुरुषाधे की सुगल्व, त्याग और सेवा की मांव- 
नाये फल दें, तो आज ही देश में ध्सत्ययुगः का अवतार होजाय। 


* २६ ६ 
गाँवों के पुनर्जीवन का सवाल 


[ गाँवों के पुरजॉबन के सवार पर विस्तृत निबन्ध-माला 
लिखनी थी। परन्तु उतना अचकाश न मिल सका। इससे यहाँ इन 
मुह्दों का सूचक एक नोट देकर हो सन्तोष करना पड़ता है। यह 
नोट तैयार करने से लोक-जीबन के अंग-प्रत्येग की जिनके साथ 
अहर्नेश चर्चा की है उन मेरे मित्र नरहरिभाई परीख का एक काम- 
चढाऊ नोट हमारे हाथ में था, उसीका उपयोग किया गया है । ] 


१. गरीबी 
कारण :-- 


१. पूँजी और सार-सम्हाछ के अभाव में खेती की उपज विछ- 
कुछ कम होगई है। 

(क ) झूराब औज्ार | 

(ख) पशुओं की दुर्वदता। 

(ग) जावश्यकता से कम खाद। 

(घ) अच्छे वीजों के चुनाव का असाव। 

(४) साछोंसा एक ही चीज की खेती करना। 

(च) पानी आवश्यकतानुसार न मिलने फे कारण हेरफेर कर 
न वाद दूसरी चीज्न वोने के प्रति दुलंध्य । 

ः 5) पास में हमेशा पेसे न होने एवं व्याज पर उधार रुपया 
की ठीक व्यवस्था न होने के कारण खेती फे महत्वपूर्ण ओर 
आधश्यक कार्यो का सुयोग न मिल्ला | 


१५८ लोक-जीवन 


२, इतने छोटे-छोटे खेत कि जिनमें नफ़ा रहना सम्भव ही न 
रहे। ( नफ़ा होने जितनी खेती की व्याख्या यह है कि सामान्य 
कुटुम्म का भरण-पोषण ओर छोक-व्यवह्वार उससे 'चछ जाय तथा 
बेों की एक जोड़ी को साह-भर का काम मिह सके । ऐसे खेतों को 
लाभप्रद खेत या 700707॥0 !70072 सममना चाहिए। ) 

३ कुठुम्ब में हिस्से करने से अथवा ऐसे ही अन्य कारणों से 
खेतों के छोटे-छोटे टुकड़े होजाना। ऐसे टुकडों से समय बर्बाद 
होता है ओर जिस तरह फूटे हुए बर्तन में से बहुत-सा पानी निकछ 
जाता दवै उसी तरह बहुत-सी मजूरी ष्यर्थ जाती है। 

४. खेती की जमीन का बहुत ज्यादा हिरसा ऐसे उच्चवर्ग वाले 
लोगों के हाथ मे होना जो खुद खेती नहीं करते | 

४. ऐसी ज़मीन पर अमूमन ध्यान नहीं रहता | ऐसी जमीन को 
जोतनेवाढे किसान को उसपर अपना स्वामित्व न छगने से उसकी 
अच्छी तरह देखभाल करने का उत्साह मुश्किछ से ही रहता है। 

ऊपर बतढाये हुए कारणों से खेती का खर्च बढ़ता है, जिससे 
खेती के धन्धे में नफ़ा नहीं रहता | 

इसका उपाय ऊपर धतलाये हुए कारणों को दूर करने में ही है। 


२, कज्ंदारी 


किसानों की क़रंदारी आमतोर पर जितनी माछूम पड़ती है 
उससे कहीं ज्यादा है। हिन्दुस्तान फे छालसा (अपने स्वामित्व वाले) 
इलाक़े के किसानों का करण छः सो करोड़ से एक हज़ार करोड़ तक 
होने का अन्दान है। इस प्रकार क़र् का वोम प्रति एकड़ ३० से ४० 
रुपये तक आता है। 


गाँते के पुनर्जीवन का सवार १५९ 
इसके कारण :-- 


१. सामान्य कुटुम्व मे आय-ब्यय का मेल नहीं खाता; यानी, 
खर्च जितनी उपज नहीं होती । 

२. गाँवों में प्रचद्धित उद्योग-धत्धों का नाश, जिससे-- 

(क ) सांछ के चार-पाँच भहीने किसान को मजबूरन बेकार 
रहना पड़ता है ! इसका मतलब यह नहीं कि चार-पोच महीने बिल- 
कुछ काम ही नहीं होता | लेकिन सात महीने मे हो सके ध्तना काम 
छम्वा जा-ज्ाकर साठभर मे पूरा होता है। वेकारी के दिन कम- 
ज्यादा सारे साल मे चेंट जाते है। ऐसा न होता तो किसान मजूरी 
( रोजगार ) के छिए चार-पाँच महीने कस्बे या शहर मे जा सकता। 
पर आज जो स्थिति है उसमे किसान को खेती मे पूरा काम नहीं 
न कक छोड भी नहीं सकता, ऐसी कठिन स्थिति 

गई है। 

(ख) पूरा काम न होने से किसान शहर के और विदेशी 
पूँजीपतियों का आहार बनता है। हमेशा से दवा हुआ होने के 
कारण उसे उनकी छादी हुई सभी शर्तें मानी पडुंती है; ओर इस 
प्रकार उसका बिलकुल शोषण होजाता है। 

(! ) बेकारों की संख्या बहुने से उद सबका वोक जमीन पर 
बढ़ता है । 

३. सरकारी महसूछ की मात्रा ह॒द से ज्यादा होती है और उसे 
पूछ करने का ढंग कठोर और निदृंय है। फिर खेती की उपज घर में 
पहुंचे उससे पहछे ही महसूछ चसूछ करने की तारीख रबखी गई है | 

४ तप्ाद्धू्‌। अफीम, गाँजा, ताड़ी, शराब आदि व्यसन | 

£. मुक्कदमेबाली | 
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६. साहकारों के ब्याज की भारी दर ओर उसके व्यवहार की 
शरारत | दर भारी होने के निम्नाद्लित तीन कारण हैं :-- .' 

(क ) क़जे दी हुई रक़म इबने का डर | 

(ख) गाँवों की बहुत-छुछ पूँजी का शहरों में चला जाना | 

(ग) हिन्दुस्तान की सम्पत्ति का स्लाव ( 000 )। 

इस विषय मे नीचे लिखी बातों पर ध्यान देने की ज़रूरत है :-- 

१. किसानों की रक्षा के लिए बनाये हुए सब सरकारी क़ानून 
निष्पल् रहे है। यहो नही बल्कि इन कानूनों से किसानों की स्थिति 
उलटे बिगड़ गई है। 

२. सरकार की तरफ़ से किसानों को दी जानेवाली तकावी | 

३. सरकारी सहयोग-समितियों का कारोबारओर उसका असर | 

४. इच्जतदार ओर प्रामाणिक साहुकारों का गाँवों मे अधिकतर 
अभाव। अच्छे साहूकार या तो गाँव छोड़कर शहरों में चले गये 
है, या सच्चे साहकार-धर्म का परित्याग कर पेसे इकट्टे करनेवाले 
सूदुखोर बन गये है । 

इसके साथ ही साहकारे की स्थानिक स्वदेशी पेढ़ियों ओर 
सच्ची साहूकारी का पुनर्जीवन कितना होसकता है। यह सोचना 
चाहिए | २पा॥।| 8905 यानी जमीन गिरवी रखनेवाले बैकों की 
स्थापना होने से किसानों को कितना छाभ होने की सम्भावना है, इस 
पर भी विचार करना चाहिए। 

७. रुपये-पेसे के मामडे में कुदुम्ब को गड्ढे में डाहनेवाले 
सामाजिक रीठि-रिवाज | । 

छड़की के ब्याह में दिया जानेवाढा दान-दुहेज तथा ब्याह के 
दूसरे खर्च, मरणोत्तर ओसर-मोसर, स्त्री बिकती हुई ढेने करौरा के 
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खर्च कुद्ठ|ब की पुरानी अथवा काव्पनिक प्रतिष्ठा के अजुसार होते 
है। इस वरह कितने ही कुठुम्ब क़जंदार बनकर धूल में मिछ गये हैं। 
८. शीत-ज्वर ( मढेरिया ) अथवा ऐसी ही दूसरी बीमारियों 
में छुटुत्म के कितने ही भादमी पड़ जाते है, ओर इस संख्या से 
दस गुने दूसरे छोग मर नहीं जाते तो खेती के काम के लिए 
निरपयोगी तो हो ही जाते है। 
इठाज :-- 


१. खेती को सुधारा जाय । हे 

२. गाँवों के उद्योग-धन्यों का पुनर्जीवन हो। 

३. किसानों को उनकी परिस्थिति ओर खासकर उनकी आर्थिक 
स्थिति प्रत्यक्ष अंकों द्वारा बताई जाय । 

सामान्यतः ऊपर बताये हुए कारणों को दूर करना चाहिए। 

४. इसीफे साथ किसानों पर आज जो क्ल्त है उसे छूट देकर 
ओर क्विस्त बॉधकर बेबाक करना चाहिए | 

४: खेती न करनेवाढे उच्वर्ग के खतेदारों और जभींदारों का 
सचमुच ज़मोन एर कितना हक्क है, इसकी जाँच होनी चाहिए और 
उस हक पर भारो अंकुश छाना चाहिए। 


जमीन के मालिकों पर मालिकी हक के साथ-साथ जिस्मेदूरी 
भी डालनी चाहिए। कम क 


२, गाँवों के पन्ये 
१. खादी : अनिश्नार्य वेकारी को दर 
रामबाण उपाय है। ०200 


२. पशुओं की देख-रेख और सार-साहाल : किसानों ने यह 
११ ह 
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घन्धा क़रीब-क्रीब छोड़ ही दिया है। भंस रखने के रिवाज से दूध- 
घी तो ज़रूर मिलते हैं, छेकिन ज़मीन की दुरुस्ती के लिए आवश्यक 
बेल बगेरा धर पंदा नहीं होते। पाड़ों का बहुत उपयोग न- होने से 
उनका बहुत ध्यान नहीं रपखा जाता ओर वे बचपन में ही मर जाते 
या मार डाले जाते हैं| भेंस की जगह अच्छी गायें पांडी जायें तो 
घर में दूध-धी मिलने के अछावा घर के घर में ही बेड पद होंगे.। 
आजकढ बेलों की महँगाई बढ़ गई है और अच्छे बेर खरीदना 
साधारण किसान की सामर्थ्य से बाहर होता जाता है। 

३. कुहार का धन्धा : टीन की चादर विदेशों से आने लगने 
के कारण घर के हप्पर ओर घर में जोड़-तोड़ के साधन उसीके 
बनते जाते हैं। इसके फलस्वरूप कुम्हार का धन्धा बेठ गया है ओर 
वे छोग आजीविका के लिए खेती के धन्धे में छगे है। इस तरह 
जमीन पर का बोम बढ़ता है। 

४. चमड़े की कमाई का धन्धा : इस धन्े में बहुत सुधार करने 
की जरूरत है। ये सुधार होजायें तो गाँवों में मोची, चमार आदि 
की निल्द॒गी सुधर सकती है; गो-रक्षा को मदद मिले, ओर उसका 
छाम किसानों को भी हो । 

४. कपास से बिनोढे छोढ़ने का और तेरइनों से ते निकालने 
का धन्था: कारखाने ( जीन ) क्रायम होने के बाद यह धल्धा भी 
नष्ट होने लगा है। 

छुछ किप्तानों को तेछ की घानी अपने घर रखनी चाहिए। यह 
पूरा न पढ़ता हो तो अनेक किसानों को एक सम्मिलित घानी रखनी 
चाहिए | अपने घर के बेछ या पाड़े के द्वारा उसे चलाना चाहिए, 
ओर घर के तेछहनों का ते तथा उनकी खछ घर के सामने ही 
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निकालना चाहिए | घर में काम आने के बाद जो माल बचे उसे बेच 
दिया जाय । इस तरह यह फाम मिल्कों की बनिस्बत सस्ता पढ़ेगा। 
क्योंकि कच्चा माल, साधन; मजूरी, देखरेख सभी घर के द्द होंगे | 

६. कुटाई-पिसाई : चावछ कूटने और आटा पीसने की मिले 
शुरू होने से कूट-पीसकर पेट भरनेवाढी स्त्रियों के मुँह का कोर 
छिन गया है, ओर इस धन्घे की जगह उन्हें दूसरा धन्धा न मिलने 
से उन्हे मोत का रास्ता बताने-जैसा हुआ दै। 

७. खेती ओर भाल का आवागमन : पानी निकालने के पम्प, 
जमीन जोतने के ट्रेक्टरों ओर मोटरों के बढ़े खटारों के कारण गाँवों 
का माल छादकर ले जाने का धन्धा मिट गया है; और इससे खेती 
के लिए रक्खे हुए बेछों। का खाली दिनों का रूच भी खेती पर ही 
पढ़ता है। खेत में मजूरी करनेवा़े किसान और बेल दोनों पर 
अनिवार्य बेकारी आ पडने से खेती के धल्े में नफ़ा जरा भी नहीं 
रहा, बल्कि यह धन्या ऐसा द्ोगया है जिसमे उलटे अपनी गिरह से 
निकालकर पूर्ति करनी पढ़ती है | 

इसी प्रकरण मे मुगं, बतक बग्गेरा पालने, मधुमक्खियों को 
पालकर ऋत्रिम छत्तों में से शददद्‌ निकालने; बाँस के काम, रेशम की 
उत्पत्ति, क़तीदा, जरी का काम बगेरा घरों में हो सकनेवाले कितने 
ही धन्धों का भी विचार होसकता है । 


४, सफाई और आरोग्य 


१. घर ओर छुएँ-ताछाब के आसपास की गन्दुगी व कीचड़ 
हटा देनी चाहिए | 


आज की स्थिति तो यह है कि हम खुढ़ी जगह मे शौच जाकर 
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मछ को मिट्टी से नहीं ढकते; जिससे वह हवा ओर पानी दोनों को 
बिगाडता है। इस स्थिति में सुधार करने से सफ़ाई ओर आरोग्य 
दोनों सुधरंगे, इसके अलावा अत्यन्त कीमती खाद मिलेगा सो अछा। 

२० मिट्टी के तेल के धुएँ वाढी डिबियाँ (चिमनियां) दीये बरतने 
से मिट्टी का तेल बहुत बरता ज्ञाता है। इससे कपड़े त्रिगढ़ते हैं। घुआँ 
पेट में जाने से तन्दुरुस्ती बिगड़ती है, कमी-कभी आग भी छग जाती 
है, और सबसे घढ़ा नुव्ृसान यह है कि आँखें बिगढ़ती हैं। लेकिन 
इस ओर किसीका ध्यान नहीं गया। उलछ्टे जाँच-पढ़ताल किये 
बिना ही छोग कहते हे कि आजतक किसीकों नुक्सान नहीं हुआ 
तो अब ही कहटसे होने लगा ९ 

३. घरों में साफ़ हवा, पानी और पुष्कछ प्रकाश का व्यवहार 
करने की कोई व्यवस्था नहीं होती। इससे प्रजा दिनोदिन ध्लीण 
होही जतती है, छोगों के फेफड़े कमज़ोर होते जाते हैं । कदीं-कहीं तो 
ऐसे धरों में ढोर अ,र आदमी भी एक ही जगह रहते हैं! 

४. गाँवों में जगह-जगह पानी भरा रहते से उसके कारण 
मच्छरों अं र शीतज्वर का उपद्रव बढ़ा है। इन पानी के गड़ढों को 
पूर देना चाहिए | तात्कालिक उपाय यह है कि गड़ढों में पानी के ऊपर 
खूब सारा मिट्टे का तेल छिड़क दिया जाय । जमे हुए स्थिर पानी पर 
मच्छरों के अण्डे रहते हैं। मिट्टी के तेछ से वे मर जाते है। 

६. हाथ मे; पेरों में, गले में और नाक-कान में हमेशा गहने 
पहने रहने से सब जगह मेल बढ़ता है ओर फिर गन्दे रहने की 
आदत पड़ जाती है। 

६. ओढ़ने-बिछाने के कपड़े, घर का सामान, घरबार वगेरा साफ़ 
रक्‍खा जाय। शरीर की सफ़ाई की तरफ़ भी ध्यान देना चाहिए | 
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५, ग्राम-पंचायत 


आगे से हिन्दुस्तान की जो भी राज-व्यवस्था हो उसमें गाँव को 
ही राजव्यवस्था की मूल इकाई ( 07/६ ) रखना चाहिए। साथ ही 
गाँव का अपना कारोबार उसे खुद को ही चलाने की छूट रखनी 
चाहिए । प्रास्तों का निर्माण भाषा-क्रम से होगा, इसमे कोई शक 
नहीं | आज के जिले ओर ताल्लुके तो चाहे जैसे बनाये हुए है; उनके 
विभाजन में किसी सिद्धान्त से काम नहीं लिया गया है। ढेकिन 
भविष्य में प्रास्तों के विसाग हवा, पानी ओर जमीन की समानता के 
अनुसार किये ज्ञाने चाहिएँ। ये प्रादेशिक बिभाग अपने खर्च के लिए 
अपनी कमाई में से ७४ फीसदी रखकर  प्रान्तिक सरकारों को २४ 
फ़ीसदी यानी रुपये में चार आना देँगे। इन प्रादेशिक विभागों का 
व्यवस्था-तंत्र फेसा रफ्खा जाय ओर उनके क्या-क्या काम हों, इसकी 
चर्चा का यह स्थान नहीं दै। यहाँ तो सिर्फ़ ग्राम-पंचायतों का ही 
काम व॒ताया जायगा | 

१. न्‍्याय-विभाग पंचायत को सोंप देना चाहिए। पेचीदा 
मामछों मे विभागीय सरकार की मदद लेने में ह॒र्ज नहीं, परल्तु गाँवों 
के सब मुल्की ल्याय पर पंचायत की पूरी हुकूमत रहे। फ़ोजदारी 
मामलों के छिए ख़ास मजिस्ट्रेट नियुक्त करने में हज नहीं, परन्तु 
उन्हे भी प्रामपंचायत की मदद टेनी होगी। 

२. गाँवों फे चौकी-पहरे और पुलिस का बल्दोबस्त प्राम- 
पंचायत के ही मातहत हो । 

३. गाँवों के छड़के-छड़कियों की शाल्वायं आम-पंचायत के 
मातहत हों । हरेक शाढ्वा के साथ अखाड़ा तो होना ही चाहिए । 
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साक्षरता भोर संस्कारिता का छोगों में प्रचार होना चाहिए। 
आज तो ऐसा माद्म पड़ता है कि जिस परिमाण में अक्षर-ज्ञान 
बढ़ता है उसी परिमाण में संस्कारिता उलटे संकुचित होती जाती है। 
लेकिन, इसके बजाय, चाहिए यह कि छोक-शिक्षा यानी संस्कारिता 
खूब विशाल ओर व्यापक हो । 

अन्य विविध प्रश्न 

१. अस्पृश्यता-निवारण हो | 

२. स्लियों का दर्जा बढ़ाना चाहिए। 

३. फिसान-मजूरों की हालत आज झाभग आश्रितों-जैसी-- 
अद्धंगुढाम-जेती--है, उसे बदलकर उन्हें आर्थिक और सामाजिक 
बल प्राप्त कराना चाहिए। 

४. बाल-विवाह। खाढी क़ानून काफ़ी नहीं है, छोकमत को 
इसके लिए शिक्षित करना चाहिए | 

५. धर्म-संस्करण। भ्रामक मिथ्याविश्वार्सों और धर्मान्धता आदि 
धार्मिक पागछपन को दूर कर धार्मिक आदृश, धार्मिक संस्था; संस्कार 
ओर रिवाज इन सबका संस्करण अर्थात्‌ पवित्रीकरण होना चाहिए। 


+ २७ ६ 
ग्राम-सेवा किस लिए ! 


में शहर में पेदा हुआ, शहर की ही मैंने शिक्षा पाई और आज 
भी में शहर में ही रहता हूँ; फिर भा मैं गाँवों की सेवा. का इतना 
आग्रह क्यों करता हूँ! इसका विस्तृत कारण में न बताओँतो 
ठीक न होगा। 
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बात यह है कि शहर मे रहनेवाले छोगों के कुछ नाते-रिश्तेदार 
तो गाँव में दवोते दी है। हम चाहे जितने शहरी हों; फिर भी किसी- 
न-किसी गाँव मे तो हमारे वंश वाले होंगे ही | इसलिए साल-दो-साल 
में गाँच जाने का प्रसंग हममें से हरेक को आता है। तब, वहाँ 
अनुभव द्वोता है कि गाव और शहर के रहन-सहन में भिन्नता है। 
शहर में विवेक ज्यादा है; पर गाँव में जहाँ देखो वहाँ भोलापन 
दिल्लाई पड़ता है। प्रथम दर्शन में तो ऐसी छाप पड़ती है कि शहर के 
छोग अधिक काम काजी है, जबकि गाँव वालों के पास नष्ट करने के 
लिए चाहे जितना समय होता है | 

मुझे खुद को गाँव की जो पहली याद है, उसमें तो खास बात 
यह है कि गाँव में फछ मुफ्त मे खाने को मिलते है। गाड़ी में मुफ़्त 
बेठकर जाते हैं। शाम को ढोर भागते हुए आकर रास्ते में घूल-ही- 
धूल उड़ देते है, और रात के बढ छोग अछाव के आगे बेठकर 
घास-फूस जछाते ओर हुक्का पीते हैं। हमारे गाँव में एक ओर 
कार का हटा हुआ मन्दिर था। उसके आगे वड़ का एक पुराना 
पर विस्तृत बृष्ट था। उस वृक्ष के नीचे कितने ही शिवलिंग, नाग 
आदि खुदे हुए पत्थर तथा इसी तरह के दूसरे देवता धूछ खाते हुए 
पढ़े थे। शिवरात्रि के दिन हम जाकर काहेश्वर की पूजा करते 
ओर मन्दिर के बाहर पढ़े हुए देवताओं को भी आचमन का पानी 

सै काव्य का तो खूब अनुभव किया। हट्टी के 
दिनों में अपने प्रिय नाते-रिश्तेद्रों की मेहमानगीरो का >ी 
करने के हिए गाँव मे जाने का मन सी होता था, मगर गाँवों की 
भक्ति की पैदा नहीं हुई थी। पर एक बार स्वामी विवेकानन्द के 
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इस कथन पर मेरी नज़र पड़ी कि “76 ४४०४ ]ए९४ ॥7 (॥6 
८०७४०--भर्थाव, 'राष्ट्र का निवास तो मोपड़ों में है।! तब 
फ़ोरन ही मेरा सारा दृष्टिकोण बदछ गया | पहले तो मन में शंका 
हुई, कि क्या सचमुच ही देश के अधिकांश छोग गाँवों में ही रहते 
हैं? मदुमशुमारी के अक देखने का तो ख़याल न आया, लेकिन' 
स्वानुभव से जबाब मिलता कि “हाँ, देश में शहरों को बनिस्वत गाँव 
ही ज्यादा है ! रेढ में सफ़र करते वक्त एक के बाद एक छोटे-बढ़े 
अनेक गाँव नज़र से गुनरते हैं तब कहीं एकाथ शहर नजर पड़ता 
है। फिर हमारे शहर भी कुछ बहुत बढ़े तो नहीं होते । 
रेह-यात्रा शुरू होने से पहछे की बेछगाड़ी का सफ़र याद आया, 
उसमें भी साँक-सबेरे कई गाँव निकछ जाने पर किसी दिन एकाथ 
शहर नगर आता। शहर में तरह-तरह की चीजें ख़रीदने की अधिक 
सुविधा जरूर है, लेकिन रहने-करने और छोगों की मदद पाने की 
सुविधा तो सिर्फ़ गाँवों में ही मिक्ती है। इसलिए बेलगाड़ी फे सफ़र 
के साथ भस्पष्ट तोर पर कुछ ऐसा ख़याछ बना हुआ था कि गाँवों 
का वातावरण घर या कुटुम्ब-जैसा है, जबकि शहर का बाजञारू है। 
एक बार जब एक साधु ने मुझे यह कह्दावत सुनाई कि 'आ पढ़े कहर: 
तो भी न छोड़े शहर,' तो उस साधु या इस कहावत की रचना करने- 
वाले के प्रति मेरे मन मे कोई सदूभाव उत्पन्न नहीं हुआ। उलटे मन 
में ऐसा छगा, कि शहर की सुविधाओं का ऐसा रसिक व्यक्ति साधु 
ही क्यों वना ९ जहाँ वेद्य न हो वहाँ रहो ही नहीं, जहाँ बाज़ार न 
हो वहाँ न रहा जाय, जहाँ बातें करने को पण्डित न हों वहाँ न 
रहना चाहिए, बुमाम में रहने से मरना अच्छा है--ऐसी-ऐसी बातें 
शहर के पक्षपातियों ने अनेक बार कही हैं, फिर भी हम छोगों ने 
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अन्त में गाँवों की ही संस्क्रति पसन्द की है। दरबारी कवि कालिदास 
को भी छोगों की शहर-सस्बन्धी धृणा का पता था, इसीलिए उससे 
कण्व के शिष्य के मुँह से राजधानी का वर्णन इस प्रकार कराया है-- 
'जनाकीर्ण मन्ये हुतवहपरीत गृहमिवर ।' 
और दूसरे शिष्य के मुँह में मोग-विछासी शहरी लोगों के प्रति चढ़े 
उप्र रूप में ये शब्द रबखे है--मुक्त व्यक्ति जिस प्रकार. क़दियों को 
देखता है, जागता हुआ सोये हुओ को देखता है; साफ-सुथरा मेले 
आदमी को जिस भाव से देखता है, अथवा नहाया-धोया हुआ कोई 
तेढी फे नजदीक आने पर जो घिन महसूस करता दै, वेसी ही इन 
बिछासी शहरियों को देखकर मेरी ह्वाहत हुई है। 
अभ्यक्तमिव स्नात शुचिरशुचिप्रिव प्रदुद्ध इव सुप्तम्‌। 
वद्धमिव स्वैरगतिजनमिह सुखसगित सवैसि ॥ 

राजधानियों में तो कद्दान छोग रहते है, राग-रंग, नाच-तमाशे खुब 
होते है। मेघदूत में कालिदास ने उज्जयिनी का जो वर्णन किया है, 
७०७०७ ७४७४३४७०३ स्थिति हमें नहीं 
चाहिए | 

इस प्रकार धीरे-धीरे मन में गाँवों और शहरों की तुछना होने 
ढगी। इतने में पाश्चात्य अर्थशात् मद॒दु को आया। उसने बताया 
कि गाँव भोर शहर दोनों आवश्यक दें, एक-दूसरे के पोषक है-- 
पूरक है। इसमें भी शिक्षा की दृष्टि से; विवेक-शिष्टाचार की दृष्टि से, 
कछा ओर हुनर की दृष्टि से; इसी प्रकार सेल्य और धन की दृष्टि से 
शहरों की सामर्थ्य के प्रति आदर-माव बहने छगा | पाटहिपुत्र जेसी 
एक राजधानी सारे साम्राज्य का संचालन करे, दिल्ली के हाथ में 
देश-देशान्तरों का साग्य खेहता रहे, यह स्थिति महत्वाकाक्षा की 
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दृष्टि से इष्ट माद्म होने छगी। पेट्रिक गेडिस जेसे संस्कृति के अध्य- 
यनकर्ता' इस पक्षुपात को दृढ़ करने छगे। लेकिन इसी बीच यह 
शंका जागृत हुईं, कि भा साम्राज्यों को अच्छा क्यों माना जाय ९ 
साम्राज्य शक्तिशाली होते हैं; इतिहास मे उनकी शोभा है; साहित्य- 
कार उनका गुणगान करते हैं, विदेशी छोग उनसे काँपते हैं । वेभव- 
विल्ास की संस्कृति साम्राज्य के अन्द्र ही फूलती-फलती है; यह 
सच है; लेकिन साम्राज्यों में प्रमा सुखी, निंय, सीतिमान ओर 
धार्मिक होती है; ऐसा विश्वास कौन करा सकता है ९ स्व॒राज्य ओर 
साम्राज्य तो परस्परविरोधी आदर्श हैं। प्रजा को सुली करना हो 
तो सात्राज्यो का नाश करना ही पढ़ेगा, ऐसी मान्यता मन मे पेढ़ा 
हुई। हमारे साहित्य मे साम्राज्य का बखान ज़रूर है; छेकिन अगर 
हम अपने इतिहास की छानबीन कर तो हज़ारों वर्षों के हमारे राष्ट्र 
जीवन में सभी साम्नाज्यों ने मिढकर कुछ & सो से हज़ार वर्ष का 
समय लिया है । यह देखकर इस विश्वास की वृद्धि हुई कि हमारी 
प्रजा की हृड्डियों मे साम्राज्य नहीं बल्कि स्वराज्य है। ओर र्गावों 
की संस्क्ृतिवाढ़े इस देश मे यही ठीक भी है। यहाँ तो छोटे-छोटे 
राजा राज्य करते ओर प्रजा का रंजन करके सल्तोष मानते हैं। 
जातक कथा के राजाओं को देखो चाहे पंचतन्त्र के राजाओं को, 
वे गाड़ी में बेठकर घूमते-फिरते हैं। ज्ञीने के नीचे गाड़ी आने 
पर सारथि छोग मुँह-द्र-सुंह बहसाबहसी करते हैं । राजा छोग 
जब दान देते हे तो करोड़ कोहियाँ देते है। हमारे पटेल-पटवारी, 
इनामदार ओर गरासियों की तरह से राजा जब ईर्ष्या मे आये तो 
एक-दूसरे से छड़ते है; नहीं तो शिकार खेलते ओर मौज करते हैं। 
प्रजा को तो राजनेतिक जीवन से कोई गरन ही न थी। कभी- 
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कदास कोई महत्वाकॉंशी राजा पैदा होता वो घोड़ा छोड़कर सन्नाद 
बन जाता था। 

साम्राज्य की यह कहपना भी फहाँते आई १ एक व्यक्ति ने 
ढिखा कि परशुराम ने ब्राह्मणों के स्वाभाविक संगठन के ज्ञोर पर 
कषत्रियों को चोबीस बार हैरान किया, तब ्षत्रियों को यह वात सूमी 
कि हम भी अपना संगठन कर ओर एक को तो सम्राट्‌ बनाये तथा 
बाक़ी सब उसके माण्डलिक रहे | 

तब ऐसे बड़े राज्य अच्छे या छोटे ! इसका जवाब सत्ता 
नेपोलियन के एक वाक्य में मिलता है। वह यह कि भी ७५४४ (0 
8766 ४00 8००८:४८ (0 ॥ए७--अथीत्‌; “चढ़ाई की नीति 
इ्लियार करनी हो तो बड़ा संगठन करो, ओर जहां सिर्प जिल्दा 
रहने का सवाढ़ हो वहाँ अछा-अछग रहो ।' निन्‍्दा रहने के लिए 
बढ़े संगठन की कोई जरूरत नहीं सिर्फ़ एकत्र होने को। मिछ-जुलकर 
रहने की जरूरत है। जितने फेछो उतने ही सुरक्षित, इस बात का 
अनुभव हमारे मराठों के साहित्य मे मि्रेगा । हमारा 'गनीमी का 
(67०॥॥ पै॥५/८) छल्हों तत्तों पर स्थापित है कि हमला 
करना हो तब इफट्टे होजाओ और बचना हो तब बिखर जाओ 

इसपर से हम अह्िसा के सिद्धान्त को समक्र सकते है। हिसा 
का रास्ता पकडना हो तभी ढड़े-बढ़े संगठन करने पढ़ते है। मनुष्य- 
स्वभाव ऐसा है कि बहुत-से छोग जमा हों तभी एक-दूसरे को देख- 
फर शक्ति का अनुभव करते है। ढेकिन इसका मूछ भय मे है। 
शिकारी झेग अपने-अपने छत में दूर-दूर रहते और अपनी रक्षा 
खुद ही करते है; जबकि नगर-संस्कृति में आसपास के पहाड़ों या 
वीबारों (परकोटे) की रक्षा करनी पहुती है। नगर का अर्थ ही मैं वो 
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नगे पवते रक्षितम” करता हूँ। मगध देश की राजधानी गिरित्रज 
मिटकर राजगृह हुई, यह इसका अच्छा उदाहरण है। आज तो हम 
भयभीत संस्कृति की शिक्षा दे रहे हैं। क्या शहर ओर क्‍या गाँव, 
हमारा यह स्वभाव ही बन गया है कि भीड़ मे रहें ओर टोलियों में 
चढें। गाँवों की यह सच्ची संस्कृति नहीं है। आदर्श स्थिति तो यह 
है कि साम्राज्य केवल धम के हों, कल्पना के हों, आदर्श के हों, सामा- 
जिक मान्यताओं के हों, ढेकिन सांसारिक अंकुश तो इतना व्यापक 
नहीं ही होना चाहिए। मनुष्य जहाँ-तहाँ अपनी व्यवस्था करढे। 
राज्य हो ही क्यों ९ बस, म्युनिसिपेलिटियाँ ही काफ़ी होनी चाहिएँ । 
ओर वे भी छोटी-छोटी, जो जहाँ की तहाँ काम कर सकें। कोई 
भारी पुरुषा्थ का काम करना हो तब '्फेडरेशन! बनाओ, संघात 
करो । हृदय जितना विशाल हो, जितनी हृदय की एकता हो, उतना 
ही संगठन अच्छा होता है। इससे बड़ा संगठन करने जाओ तो 
स्वतन्त्रता गई ओर 'जी हुजुरी” आई । ऐसे बड़े साम्राज्य हिन्दुस्तान 
में कायम तो जरूर हुए, लेकिन प्रजा के सहयोग बगेर वे नष्ट होगये। 
हमारी प्रजा स्वराज्यवादी है; साम्राज्यवादी नहीं । हिन्दुस्तान एक 
विशाढ देश है। छोगों की दृष्टि विशाल है, दृष्टि परछोक तक पहुँचने 
वाली है। हमने संस्कृति और धर्म का साम्राज्य स्थापित ही नहीं 
किया, बल्कि उसे खूब मजबूत भी बनाया | छोग किसी आये कल्पना 
या धार्मिक आदर्श के बशीभूत द्वोते आये है। यह छोक-हंदय को 
पसल्द आने जैसी चीज़ है। हृदय का साथ मिलने से धर्म के साम्राज्य 
दृढ़ हुए। पीछे राजनेतिक साम्राज्य तो तभी क्रायम रहते हैं जबकि 
उनके पीछे किसी बढ़े पु्रषार्थ की कह्पना हो। छेकिन खाली साम्राज्य 
प्रजा को कमी नहीं भाये। हमारी गाँवों की संस्कृति स्वराज्य चाइती 


आ्राम-सेवा किस छिए ? (७३ 


है, स्वातन्त्य चाहती है; पर साम्राज्य नहीं चाहती | अहिंसा का यह 
ख़ास उक्षण है। 
र्‌ 

हम जब कालेज में पढ़ते थे; तत्र वंग-भंग का जागृति-काल था। 
नरम, गरम इत्यादि सभी दरों की हम चर्चा करते थे। कालेज के 
दिनों में सामाजिक निस्‍्मेदारी कम-से-कम होती है ओर चर्चा की 
सर्वज्ञता समाई रहती है; इसलिए हिन्दुस्तात के उद्धार का रास्ता 
तय किये बगैर केसे काम चछ सकता था ९ हममें से ज्यादातर को 
बम का रास्ता जँंचता । आकर्षक तो वह सचमुच ही था। इसलिए 
हमेशा उसके पक्ष में ही चर्चा होती थी। पहुयंत्र करने, शिवाजी की 
तरह सरकारी खजाने छूटने, छोगों को जंगल मे इकट्ठें करके क़वायत 
सिखान, विदेशों के साथ सम्बन्ध स्थापित करके शस्त्र मेंगाना और 
अनुकूल समय आने पर अंग्रेजों का राज्य नष्ट कर देना--ऐसे-ऐसे 
विचार और आयोजन हमारे सामने आते थे | गाँववालों में स्वत- 
न्त्रता की इच्छा स्वाभाविक ह्वोती है | उन्हे उनकी स्थिति का भान 
करा दिया जाय तो वे सहज ही विद्रोह करने को तैयार होजायेंगे, 
यह मानकर हम चलते थे। एक दिन दूसरे प्रान्त के एक मेहमान 
हमारे यहाँ आये। हमने उनके साथ चर्चा छेड़ी। वह भाई बढ़े घूत थे। 
शाम को हमारे साथ हवाखोरी के छिए चले तो रास्ते में कुछ किसानों 
को देखकर बोले, “इन किसानों को अपने विचार सममाकर अपने 
बनाढो, तब में सममूँगां कि तुम्हारा रास्ता सच्चा है।” हमने देश 
को गुलामी, स्वातंत्य-छक्ष्मी के वैभव ओर, अं्रेज़ों के छड-कपट की 
बहुत-सी बातें की | गाँववाढे भाई विवेक की खातिर सिर तो हिलाते 
गये ढेकिन एकाएक हम यह सब क्या कह रहे है यह कुछ उनकी 
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समम में नहीं आया | हम अन्त में क्या कहना चाहते हैं. ओर उनसे 
किस बात की अपेक्षा करते हैं, यह जानने की थोड़ी उत्सुकता- 
भर वस उनके मुँह पर दिखाई दी । 

उस दिन हमें इस बात का इत्मीनान होगया कि गाँव के छोगों 
ओर हमारे वोच समुद्र पड़ा हुआ है। एक प्रान्त के होने के कारण 
हम एक भाषा तो जरूर घोलते हैं, लेकिन सिर्फ़ इतने से अपने दिल 
की बात इन्हें सममाने की शक्ति हमारे पास नहीं थी। इसका उपाय 
क्या ? घहुत-से व्याख्यान देने पर ये छोग जरूर समझ सकते हैं; 
लेकिन खाली समझ लेने से कोई मरने के लिए तेयार नहीं होता 
उसके लिए तो उच्च चारित््य की आवश्यकता है । केवल बुद्धिवाद से 
छोग तेयार न होंगे। सच तो यह दे कि गाँववाल़ों के हृदय तक हम 
पहुँचे ही नहीं हैं। हृदय-प्रवेश सेवा से ही होसकता है, दछीलों से 
नहीं, यह विश्वाल जमा | और छोकजाग्रति किय्रे बगेर राजनेतिक 
ऋन्ति की आशा रखना तो मृगतृष्णा के ही समान है| सब्ी तयारी 
तो प्रजा के हृदय की दै | प्रजा की अखण्ड सेवा से ही इस हृदय 
कम॒ढ को खिलाया जा सकता है। दूसरा कोई रास्ता नहीं है। 
इसलिए, इस रास्ते भी, आद्िर प्राम-सेवा पर ह्टी आ पहुँचे। ठेकिन 
बह हो किस तरह ? गाँबों का अर्थशाक्ष भिन्न होता है, यह तो 
खयाल भरा | लेकिन गाँववालों के छिए किस शिक्षा को जीवित माना 
जाय 0 हिन्दुस्तान का इतिहास ख़द हमारा.ही इतिहास दै। यह वात 
इन लोगों को कैसे समकाई जाय, हमारी यह परेशानी दूर नहीं ही 
हुईं। सच तो यह है कि गौव में जाकर रहो, वहाँ के छोगों के सुख 
दुःख में हिल-मिल जाओ, तभी सब्र कुछ हो | लेकिन गाँवों में जाया 
केसे जाय १ शहरी शोक़ कैसे छूटे ? अद्धवारों बगेर तो हमारा काम 
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ही न चले । लाइत्रेरी ओर डिवेटिग छुब भी चाहिएँ | ऐसे-ऐसे अनेक 
विचार पढ़ा हुए । जहाँ-जहाँ अनुकूल क्षेत्र प्रतीत हुए वहाँ-वहाँ 
जाकर राष्ट्रीय शिक्षा के प्रयोग किये ओर गरीबों की मुसीबत का 
सन्देश पहुंचाया । लेकिन राष्ट्रीय शिक्षा म्हण करनेवालों में खास 
तोर से प्रतिष्ठा और आजीविका का सवाढ ही दिखाई दिया । गरीबों 
की सेवा के लिए तेयार होने को कोई राजी न था । गरीबों से हमे 
छड्ढाई में तो काम लेता था, पर उन्हे शिक्षित करने का रास्ता हमारे 
पास न था। नीम्रो छोगों के उद्धारक बुकर टी० वाशिंगटन का जीवन- 
चरित्र पढ़ा हुआ था, इसलिए अनेक विचार तो मन में उठते, लेकिन 
कोई ठीक रास्ता नहीं सूमता था। मुझे वहुत दुःख तो इस बात का 
हुआ कि राष्ट्रीय शाला मे शिक्षा पाये हुए विद्यार्थियों में भी ऐसे 
विद्यार्थी नहीं मिलते जो गाँवों मे जाकर रहने को तैयार हों। आएिर 
इस सारी स्थिति का मन में विवेचन करने के लिए हिमायलय का 
रास्ता छिया। वहाँके छोटे-बड़े गाँवों में भीख मौगकर अपना 
गुजर किया । ढेकिन वहांकी भाषा का ठीक ज्ञान न होने के कारण 
प्रचार-कार्य ठीक तरह न होसका। अछवत्ता देश की स्थिति को 
अच्छी तरह सममने का मोका जरूर मिलता । दिन में दो बार जुदी- 
जुदी जगह गरीबों की रोटी खाते हुए मन में यह संकल्प वन गया 
कि यह देह असंख्य ग्ररीवों के पसीने की रोटी पर कायम है 
इसलिए उन्हींकी सेवा मे छगनी चांहिए। गरीबों के वेभव से हमारा 
बसव भिन्न नहीं होसकता। ढेकिन यह शक्ति कहाँसे आये ? जब 
कोई भान न था तब सुख, सुविधा ओर ऐश्वर्य मे दिन गये, और जब 
भान हुआ तब छोकसमुदाय से अलिप्त रहने का शोक छगा | इसलिए 
जिनकी भक्ति मन में पदा हुईं थी उन ग़रीवों के दरवाजे तक पहुँचने 
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का कोई उपाय न था। गरीबों के बीच रहने का जो प्रथम प्रयास 
किया वह शुजरात में; छेकिन शहरी गुजराती ही अच्छी तरह न 
आये तब गाँववाढ़ों की भाषा केसे सममः में आती ९ स्वार्थी व्यवद्ार 
जितनी भाषा आये तो वह किस काम की ९ जहाँ जीवन-परिवत्तंन 
करना हो, सामाजिक रीति-रिवाजों की शुद्धि करनी हो, इतिहास या 
राजनेतिक स्थिति सममनी हो, वहाँ सिविछ सर्विस के छोगों जितना 
देशी भाषा का ज्ञान कहाँतक उपयोगी होसकता है ९ बढ़ोदा के पास 
सयाजीपुरा में रहकर गाँव में रहने का प्रयोग शुरू किया। ऊपर से 
ऐसा अनुभव हुआ कि हमारे लिए लोगों के हृदय तक पहुँचना सहज 
नहीं है। वहाँ जुगतराम भाई भी मेरे साथ थे। उन्होंने तुछसीदासती 
की रामायण खोली ओर अपना प्रभाव जमाया। भेंने देखा कि जो 
काम हमसे नहीं होता वह अपने साथियों या विद्यार्थियों की माफ़ंत 
कराना चाहिए। जिस तरह दुनियादार छोग आत्म वै पुत्र नामासि' के 
स्याय से अपनी सब कामनायें अपने पुत्र के हारा सिद्ध हुई देखना 
चाहते हैं, उसी तरह हरेक समाज-सेवक अपना काम अपने साथियों 
को सोंप देता है। ओर अध्यापक के तो पुत्र-हूप कितने ही विद्यार्थी 
होते है। सयाजीपुरा में जो अनुभव हुआ, उसपर से निश्चय किया 
कि अब ग्रमम-सेवक तेय/र करने की शाला खोलनी चाहिए। मेरे एक 
मित्र ने बुकर टी० वाशिंगटन की १४/ए 48०7 ०१७०४४००' वाली 
किताब का अनुवाद किया थो, उन्होंने मुझसे उसकी प्रस्तावना 
लिखने के लिए कहा। मेंने उत्साह में आकर एक सामान्‍य प्रस्तावता 
ओर फिर, उसके अावा, हरेक प्रकरण की अछग-अढूग प्रस्तावनायें 
छिखदीं | इससे आम-सेवा की कल्पना अधिक स्पष्ट हुई, ओर उसके 
साथ यह असंतोष भी जागृत हुआ कि हम प्रत्यक्ष कुछ नहों करते। 
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आम-संगठन की दृष्टि से भराम-देवता' शीपंक एक छेख इससे पहले 
छिखा था। वह छेख भी जब-तब यही उलहना देता था कि अभी तूने 
कुछ किया नहीं। आखिर गाँधीजी ने आअम के अन्तर्गत एक राष्ट्रीय 
शाह खोलने का निश्चय किया ओर मुझे; उसमें तुछाकर काम 
करने का अवसर, दिया। भेंने गाँधीजी से कह कि आम-सेवक 
तैयार करने हों तभी में आऊँगा। गाँधीजी ने हँसकर कहा, (इसीके 
लिए तो मेरा यह प्रयत्न है! आश्रम में शाला खोलकर हम राष्ट्रीय 
शिक्षा को चर्चा करने छो, पर गाँबों की खास जरूरत क्या है 
इसका स्पष्ट कार्यक्रम हमारे सामने नहीं था। 

एक बार गाँधीजी का सन्देश लेकर दरवार गोपाल्दांस के ढसा 
गाँव की अन्त्यज-परिषद्‌ मे जाने का मोक़ा हुआ। वहाँ ऐसा वाता- 
वरण दिखाई दिया, मानों यमुना के किनारे वसा हुआ नन्‍्द का गोकछ 
ही न हो। इतने प्रजावत्सल राजपुरुष भाग्य से ही देखने को मिलते 
है। गाँववालों में हिलने-मिलने का यही रास्ता है; ऐसा विश्वास 
होगया। दूसरी ओर आवू की पदक यात्रा करते हुए गाँवों का जो 
दृश्य देखा वह दुःखद था। छोगों में न तो सफ़ाई थी, न शिक्षा, और 
न कोई व्यवस्था ही थी | छेकिन इससे भी ज्यादा मेंने यह देखा कि 
सच्चे धर्म पर से तो छोगों का विश्वास ही उठ गया है। सलनता में 
उनका विश्वास कप्त होगया है। मनुष्य घबरा गये है। अगर उसका 
कोई इलाज न हुआ तो वे बहक जायेंगे। 

इसके बाद महाविद्यालय फी स्थापना हुई। विद्यापीठ बना । उसमें 
भाम-शिक्षा को ख़ास स्थान मिले; ओधोगिक शिक्षा की गुंजाइश हो 
ओर जन-सेवा के लिए आवश्यक प्रजाकीय भाषा की हो उन्नति का 
प्रयत्न हो, इसकी मेंने खूब कोशिश की | फिर भी साहित्य, संगीत ' 
श्र 
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ओर कछा की ओर ही मेरा ज्यादा ध्यान था। मेरी बनिस्दत तो 
मेरे विद्यार्थी ज्यादा अच्छे निकढ़े।फ्योंकि परीक्षितलाल जेसे तो 
अन्‍्त्यजों की सेवा में छग गये । मेरे पुराने साथी मायां का उदाहरण 
तो मेरे सामने था ही। लेकिन प्राम-सेवा का सब रहस्य तो 
रविशंकर व्यास ही जानते थे। उनके साथ परिचय होते ही मुझे 
उनकी शक्ति का पता छग गया। यह सब अच्छा लगता | ऐेकिन 
मस्तिष्क का वढ़ा भाग तो शहरी संस्कार, शहरी सुविधाओं और 
शहरी प्रद्ृत्ति में ही रमा रहता । प्राम-सेवा को शाब्दिक महत्व तो 
खूब देते, लेकिन उससे कहीं गाँव का दुःख दूर नहीं होना था। 
शहरी प्रवृत्ति को एकाएक छोड़कर ग्राँव में जा वसनेवाले शिक्षा 
शास्त्री तो हमारे जुगतराम भाई हैं। उनका काम देखते ही मैंने उनके 
विद्यार्थियों को छिल्न दिया कि सब्ची राष्ट्रीय शिक्षा तो आज उढ़छी 
में ही दी जाती है । इसके बाद तो यही छान छगी कि ऐसे सेवक 
कैसे तेयार किये जायें । विद्यापीठ के विद्यार्थी पढ़ाई के बाद सेवा 
ओर आजीविका के मार्ग तो खोजते ही हैं। किसी खानगी कम्पनी 
में इन्हे नोकरी दिल्लाओ या हमारी विविध सार्वजनिक प्रव्त्तियो में, 
चाहे जहं इन्हें खपाने की वनिस्थन प्राम-सेवा की ही एक सम्मूर् 
योजना यहाँ क्यों न करें १ ऐसे विचार मन में चक्कर छगाने छो। 
सन्‌ १६२२ में आनन्द में राजनैतिक सम्मेलन हुआ, जिसके 
साथ एक शिक्षा-सम्मेडन भी किया गया था| उसमें प्राम-शिक्षा की 
मेंने खूध हिमायत की | बहमभाई ने तो अपने स्वभाव के झलुसार 
उसपर यह टीका भी की, कि विद्यापीठ को ही गाँव में क्यों नहीं 
लेजाते १ पर उनके विनोद ने मुकपर उल्टा ही असर किया। 
मुझे छगा कि वहभभाई की वात सच है। विद्यापीठ को गाँव में ऐ 
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जाना चाहिए। अध्यापक और विद्यार्थी गाँवों में घूमें तो नये-नंये 
अनुभव होंगे । गाँवों की समस्‍यायें उनके आगे प्रत्यक्ष द्वोजायेंगी । 
उनकी पढ़ाई सजीव होगी । गांवों की सेवा के लिए शहर में रहना 
पढ़े तो उसमें फोई हज नहीं । पर विद्यापीठ की प्रवृत्तियाँ तो बहुत- 
से युवकों को गाँवों में मेजने की ही होनी चाहिएं। आज तो हुआ 
यह है कि वहमभाई तो गाँव में जाकर वेंठे हैं ओर में असी भी 
शहर में ही हूँ! 

गांवों को योजना दिमाग मे पक ही रही थी, इतने मे दानवीर 
नगीनदास अमूछखराय एक लाख रुपये की भेंट ले आये ।ग्राम- 
सेवा-मन्दिर की करपना पूरी हुई। 

अब आप देखेंगे कि एक-एक कहछपना के पकने में कितना वक्त 
छगता है । अभी हम भिन्न-भिन्न देशों ओर प्रान्तों के अनुभव की 
पुस्तके पढ़ने ओर उनपर से दिशा निश्चित करने की स्थिति मे है | 
अभी तो कितना ही काम करना वाकी है। आज्ञ तो केवल शुरुआत 
ही हुई है। 

इस तरह आप देख सकते दे कि भारतवर्ष का उद्धार भारतवर्ष 
के साढ़े सात छाख गाँवों के सजीव होने मे ही है।ये छोटे-छोटे 
' गाँव भारतबंष की सच्ची संस्कृति है। एक सामाल्य प्राण से प्राणवान 
हुई स्वतन्त्र रीति से गाँव चढते है। उनके लिए खास संगठन 
(0:27/2४/०7) की जरूरत नहीं । हरेक संस्था को बढ़े और 
व्यापक आधार पर चढाना आज का बढ़े-से-बड़ा मोह है। ऐसे 
संगठन के खिहफ्ष स्पष्ट आवाज उठानेवाले तो एक ऋृष्णमूर्ति ही 
हुए हैं । उन्होंने सारी दुनिया में फेडी हुई एक बड़ी संस्था को, 
जिसके मातहत तीन विश्वविद्यालय चलते थे, एक दिन में तोड़ 
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दिया । दुनियावी कामों में संगठन चाहे करो, पर आध्यात्मिक 
सिद्धान्त के लिए संगठन को ज़रूरत नहीं है--यह उन्होंने प्रत्यक्ष 
रूप से स्पष्ट बता दिया है। पढ़े-बढ़े संगठन तो हिंसा बग़ेर चछ ही 
नहीं सकते, जवकि हम अहिंसा के मार्ग पर चढना चाहते हें। अतः 
बहुत बढ़े संगठन हमें नहीं ही करने चाहिएँ। 

आज की दुनिया की ख़ास जरूरत तो यह है कि सदृबुद्धि से 
प्रेरित सारी दुनिया के छोग एक ही दिशा में काम करे। लेकिन 
इसके छिए सबको एक तंत्र में रहने को ज़रूरत नहीं है। विशाल 
कत्त्र के नीचे तो आत्मिक विकास कुचल जाता है; यह हमें समझ 
हेना चाहिए। जीबन जितना एकरूप हो उतना ही संगठन धर्म 
है। पर आज तो दुनिया में 7:/072007 (शोषण) की दृष्टि से 
संगठन होता है। इसका विरोध होना चाहिए। ऐसी स्पष्ट कल्पना 
होने पर ही हम गाँवों की सच्ची सेवा कर सकेंगे। मूछ दिशा निश्चित 
होजाने के बाद ही हमें तफ़्सील़ में जानां चाहिए। ऐसे व्यापक 
तत्तों की चर्चा करने जितनी फुर्सत हमारे पास चाहे न हो, फिर भी 
उनपर समय-समय विचार तो करना ही चाहिए । 

हिन्दुरतान में चारों तरफ अब आम संगठन की वातें होने छगी 
हैं। यह एक मुख्य फ़ैशन होगयां है। ठेकिन इसके साथ गहरा 
विचार और ठोस काम नहो तो यह बात घटोत्कच के बाज़ार 
जैसी ही सिद्ध होगी और गाँववाढ़े एक बार फिर निराशा में दूब 
जायेंगे | गांवों का सवार हमने छेड़ा है; अब इसका हछ करने में 
ही मुक्ति है। 


; र८ ; 
औद्योगिक शिक्षा 


गाँवों में किवाबी पढ़ाई बिलकुल ही न हो, यह हम नहीं कहते। 
अगर कोई हमारे कथन का यह अर्थ लगाये, तो कहना पढ़ेंगा कि 
वह हमारी सभी योजनाओं के साथ अन्याय करता है। यह जरूर 
है कि किताबों की पढ़ाई में घुछ जाने से जिनका बिलकुल कचूमर 
निकछ गया है, वे छोग किताबी शिक्षा अपने बाल्बब्ों को देने के 
सिवा उसके प्रसार के लिए, ओर उसमें भी खासकर गाँवों में प्रसार 
के लिए, कुछ नहीं करते। ढेकिन गाँववाढ़ों की मलाई के ढिए पुस्तकों 
की पढ़ाई को गोण स्थान देने का कोई विचार प्रकट करे तो उसे 
ज्ञान का शत्रु; विहत्ता का विरोधी, बुद्धि-वियुलल ओर पिछड़ा हुआ 
आदि बतढाकर उसके खिछाफ़ बवण्डर खड़ा कर देते है। वस्तुतः देखा 
जाय तो ऐसे छोगों में गाँवों में विधा के प्रसार का उत्साह नाममात्न 
को ही होता है। ऊँचे कद्दे जानेवाले घंधों के पीछे पढ़े हुए अपने 
बालकों के शिक्षा-क्रम में कहीं शारीरिक श्रम का तत्त न घुस जाय, 
यही चिन्ता उनके सुप्तमन ( $90-००0६८०७४ 7070 ) में घुसी 
रहती है; ओर सच तो यह है कि यही कोटुम्बिक अथवा स्वजातिगत 
स्वार्थ बाहर प्रकट होने के लिए जन-कल््याण का रूप धारण कर ढेता' 
है। धबूजुबा' ( मध्यवित्त ) छोगों का यह स्वभाव ही है। 'आजक़र 
को शिक्षा लोगों को पंगु बनानेवाढी है, बुद्धि की मल्दृता पेदा करने- 
वाढी है” आदि वतंभान शिक्षा के सब दोषों को हम तोते की तरह रट 
तो छेते है, किन्तु प्राचीनता के प्रेम के कारण पिछले डेढ़सो वर्ष से 
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जिस शिक्षा की आदत पड़ गई है उसे छोड़ा नहीं जाता । यूरोप, 
अमेरिका, जर्मनी, जापान आदि देशों की तरह हमें भी अपने यहाँ 
उद्योग-घन्षे शुरू करने चाहिए, उनके लिए बढ़े-बढ़े कल-कारखाने 
खोलने चाहिएं, यह कहनेवाले छोग हिन्दुस्तान में भी शहरों की 
संख्या बढ़ाना ओर गाँबों को मिट्टी में मिला देना चाहते हैं। उनके 
कथन का अर्थ इतना ही है. कि उद्योग-घन्धों की शुरुआत करनी है; 
इसलिए 'बूज॑वा'-युवकों को विदेश भेजकर इसकी शिक्षा दिलाई 
जाय | पहले ही मरणोन्मुख हुए गाँवों को बिलकुछ मिट्टी में मिला 
देने का ही यह रास्ता है। 

गाँवों में उनकी परिस्थिति के अनुकूछ धन्घे चढाने चाहिएँ। 
गाँवों की ही पूँजी, वहींको मजदूरी, वहीकी कारीगरी ओर वहीं 
उसके खरीदार हों, ऐसी स्थिति उत्पन्न होने पर ही गाँवों का उद्धार 
होसकेगा । पहले गाँवों में छोटे-छोटे धन्धे चढते रहते थे । 
मॉपड़ियों में चलते हुए धन्धों का गछा दो तरह दुबाया गया है। 
पेसेवाले उच्चवर्गवाले शहरों में जा बसे, वहाँ विदेशी माल खरीदने 
छो), गांवों में दूसरे माठ की बनिस्व॒त विदेशी मार सस्ता पड़ता 
देखकर उसको वहाँ घुसाने का पाप करने की उन्होंने सोची ओर 
वहाँके कारीगरों के पेटपर पाँच रखकर अपनी थेी भरने का 
उपक्रम शुरू किया | वास्तव में देखा ज्ञाय तो उन्हें चाहिए यह था 
कि वे; यह विचार करके कि गाँवों में बननेवाला माठ आसानी से 
ओर अच्छा कप तरह पेंदा होसकता है, कारीगरों के हृथियार 
ओर ओजार सुधरवाते। गाँवों के नौजवानों को दस्तकारी ओर 
हस्तकोशछ की शिक्षा देनी चाहिए थी। अपना सममकर ओर 
दिल्ली छान से गाँवों के उद्योग-धन्धों को प्रोत्साहन देना चाहिए था। 


औद्योगिक भिक्षा १८३ 


इसी प्रकार विदेशी मा के आढ़तिये बनने के वन्य गाँवों के उद्योग- 
धन्धों के संरक्षक्त बनना चाहिए था । 

सब १६०५ से १६२० तक के वीच होनेवाले स्वदेशी-आल्दोछन 
को शहरों मे रहनेवाढे ग्ररीव ढेँचे वा के छोगों के ज्यों-त्यों चढने- 
बाछे छोटे-मोटे उद्योग-धल्थों को मिला हुआ प्रोत्साहन ही कहना 
चाहिए | और जद्दांतक कपड़े का सवार है; स्वदेशी का अर्थ देश 
के स्वराज्य-आन्दोलन के प्रति क़रोब-करीव उदासीन-से रहनेवाले 
बस्तई-अहमदावाद के छलवपति ओर करोड़पतियों को ओर ज्यादा 
माल्दार बनाकर पश्चिमी ढंग का रहन-सहन बढ़ाने में मदद देनों ही 
था। महारा के उजडूते जानेवाले गाँवों में से अनेक ग़रीव ओर 
असमर्थ छोग घर-द्वार, खेती, ग्रामीण धन्बे, सगे-सम्बन्धी ओर 
पुराना घरेल्, व्यवसाय छोड़कर मिलों की मज़दूरी करने वसम्वई- 
अहमदाबाद जाते है, वहाँ चाय ओर शराब को अपनते है; अत्पायुपी 
होकर अपनी ज़िन्दगी के दिन कम करते हैं ओर फिर भाग्य से ही 
कप्ती गाँव के दर्शन कर पाते हैं। मिल्ठों को प्रोत्साहन देनेवाढी स्वदेशी 
का यही अर्थ है। आज देश में अगर कोई सबसे वड़ी ख़राबी है तो 
वह छाखों गाँवों के करोड़ों गरीबों के घन्धों का यह द्रोह ही है। 

अपने देशवासियों फे प्रति सच्चा प्रेम हो, तो हमें अपने गाँवों 
में रहनेवाले सब धर्म और जातियों के युवकों को गाँवों में ही उपयोगी 
हो सकने जैसी ओद्योगिक शिक्षा देनी चाहिए। खेती की मज़दूरी की 
अतिएठा बढ़ाई जाय तो वह काम अधिक उत्साह से, अधिक नियमित 
और अच्छी तरह होने छगेगा, खेती के व्यवसाय की प्रतिष्ठा बढ़ेगी; 
कवि छोग कृषि और ऋषकों के जीवन पर कविता ढिखेंगे, जन- 
समाज उत्साह से उन गीतों को गावेंगे और पूँजी का प्रवाह भी 
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खेती की तरफ़ होजायगा | इस तरह गाँवों की आबादी बढ़कर छोग 
सुदढ़ ओर सुखी होंगे 

खाने को अन्न, तन ढकने को कपड़ा और रहने को मकान ये 
प्राथमिक ओर सार्वभोम आवश्यकतायें हैं।इसलिए खेती और 
जुलाहे, राज, बढ़ई, छह्दर आदि के काम उनसे मिलनेवाढी मजूरी 
के लिद्दान से चाहे साधारण हों, मगर अधिक-से-अधिक व्यक्तियों 
को रोज़ी मिलने की दृष्टि से बढ़े महत्वपूर्ण हैं। इसलिए इन घन्‍्यों 
की सामान्य शिक्षा सभी जातियों के युवकों को देना न केवल शक्य 
बल्कि इटट ओर अत्यावश्यक भी है। सारे राष्ट्र की बुद्धि इन धन्यों 
में छाने से इनमें सुधार होकर उन्नति होगी । बुद्धिमान छोग राष्ट्रीय 
उद्योगों को उपेक्षा करें, इससे बहुकर राष्ट्रीय आपत्ति और ब्या हो 
सकतो है ९ सच तो यह है कि देश के छोगों को भूलझों मरने देकर 
विदेशी माछ को शोक़ से खरीदने जैसा ओर कोई प्रजाद्रोह नहीं है। 
यह प्रजाद्रोह जहाँ अस्ण्ड रूप से चछता हो ओर शिष्टमान्य हो- 
, गया हो, वह देश क्षीणवीर्य होना ही चाहिए। 

इस प्रश्न के आर्थिक रूप की छानबीन में हम इस बात का 
विचार करंगे कि गाँवों की पूंजी जो बिलकुल घटकर शहरों में 
पहुँच गई है वह फिर से गांवों मे कैसे पहुँचेगी। क्योंकि शरीर के 
हिए जैप्ते दूध-पी है वेसे ही गाँवों के धन्वों के छिए पूँजी दै। पर 
यहाँ तो हम फेशछ शिक्षा की दृष्टि से ही विचार करेंगे । 

ऐसा कहनेवाड़े बहुत छोग हैं कि 'भिनहें वहुई या छुद्दार बनना 
हो उन्हींको उस-उस धन्मे की शिक्षा दो। सार्वत्रिक शिक्षा में इन 
उधोगों के ज्ञान की क्या ज़रूरत है ९” लेकिन उन्हें इस बात का पता 
नहीं है कि मिट्टी; उकड़ी और छोहे के सहवास में कुशढता प्राप्त 
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करने से हाथ की अंभुल्यों, आँखों और शरीर के दूसरे सब 
स्नायुओं को कितनी महत्वपूर्ण शिक्षा मिलती है । राष्ट्रव्यापी ओर 
सामाजिक महत्व के उद्योग छोटी उम्र में ही सीख ढेने से विद्यार्थियों 
का आत्मविश्वास कितना बढ़ता है, सामाजिक जीवन का यधथार्थ 
रूप कितनी अच्छी तरह उनकी समझ में आजाता है; ओर इन 
सबको ओर समाजशासत्र को समझने तथा समाज-सेवा करने में 
उन्हे कितनी मदद मिलती हैं; इस बात का खयाल न होने से ही वे 
ऐसे आश्षिप करते है। 

इन्ही छोगों से कोई यह कहे कि “जिसे कवि बनना हो वही 
कविता सीखे, जिसे इतिहासकार बनना हो उसीको इतिहास पढ़ाओ, 
जिसे सम्पादक वनना है उसीसे निवन्‍्य लिखाओ, जिसे कानूतगो 
बनना हो उसीको पेमायश सिखछाओ, जिसे चिंत्रकार होना हो 
उसीको ड्राइंग सिखलाओ, जिन्‍्दे पुलिस या फ्रीज की नोकरी 
करनी हो उन्हींको कवायत कराओ, सभीको इन सब विषयों में 
दखल देने का क्या काम ९” तो वे कहेंगे कि /“आपको व्यापक ओर 
संस्कारी जीवन की कल्पना ही नहीं है।” 

मेहनत के काम करने, शारीरिक श्रम अथवा छप्जीविका के 
लिए हाथ-पेर चढाने का जिन्हें आलूस्य है, उनकी विचार-सरणी 
ओर संस्कारिता की कल्पना ऐसी ही रहेगी। दूसरों की मेहनत के 
पसीने का फ़ायदा उठाने के आदी बने हुए और जिनके कन्धों पर 
बेठकर फिरे उन्हींको छात मारनेवाले ये “ऊँचे” धन्धे करनेवाले 
छोग गाँवों की राष्ट्रीय शिक्षा का विचार ही नहीं कर सकते | 

अपने जीवन की सम्मूर्णता के छिए जिस प्रकार ओद्योगिक 
कुशछता और नफ़े-सुक़्सान का विचार आव््यक है उसी प्रकार 
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माप वगेरा करने की सावधानी भी बहुत ज़रूरी है। हमारे समाज 
की ग्रफ़ुलत और उलजलूछ अनुमानों पर चलनेवाले व्यवहार 
के कारण हमारा जीवन जितना पिछड़ा है उतना बिदेशी शासन 
के घोक से भी नहीं पिछड़ा होगा । सबसे बड़ी हानि भोर 
फिनूलज्चीं तो समय ओर आयुष्य की हुई हैं। किस काम में 
क्रितना वक्त छोगा, कितने साधनों की दरकार होगी, खर्च 
कितना पढ़ेगा, नफ़ा-लुक्गसान क्या और कितना होगा, ओर उस 
काम का दूसरा क्या-क्या उपयोग होगा; इसका ठीक अन्‍्दान 
छगा सकने वाले कितने छोग समाज में होंगे? जो सो तक 
गिनती भी ठीक तरह नहीं बोढ़ सकते ऐसे प्रोढ़ वय वालों और इंद्गों 
को देखकर समाज की शिक्षा का भार वहन करनेवाले छोगों का 
महान्‌ प्रजादोह असह्य प्रतीत होता है। छिखना-पढ़ना जाननेवाढ़े 
लोग दो तरह से सम्पन्न होसकते है। अपना ज्ञान अपने ही पास 
रखकर सामान्‍य जनता को अकज्ञान में ही पढ़े रहने देते हुए, उसके 
अज्ञान और उसकी दुदशा का दोनों ओर से छाम उठाकर उसको 
रती-रत्ती चूस लेने का एक रास्ता है। दूसरा रास्ता ज्ञान ओर 
कार्यकुशछता की दृष्टि से जन-समुदाय की सब तरह उन्नति करना, 
उसको सामथ्य-सम्पन्न करना ओर ऐसे सम्पन्न छोगों का नेतृत्व 
करके उन्तकी सेवा करते हुए अपनी बहुविध उन्नति करने का है। 
इनमें पहला मार्ग पुरुषार्थथीनता और नास्तिकता का है, पर हमारे 
देशवासियों को वही अधिक अच्छा और सधा हुआ प्रतीत होता है। 

आज अगर प्रजाकीय शक्ति जागृत करनी हो, छोगों की दृष्टि 
संगीन ओर निर्म करनी हो, तो चाहे जिस तरह हो पर ढछोगों को 
गणित में प्रवीण करना चाहिए। क्योंकि गणित के बगेर कोशल्य। 
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कार्यक्रशछता और किफ़ायतशारी में वृद्धि नहीं होगी; आहस्य, 
देववाद्‌ और जड़वा का नाश नहीं होगा । व्यावहारिक गणित और 
आर्थिक बातों का ज्ञान बस्तुतः राष्ट्रीय महत्व के विपय हैं। इनके 
योग से श्रमजीवीजन का सामर्थ्यं बढ़ेगा । सुधरे हुए हथियारों और 
ओजारों का व्यवहार करने, नई-नई शोधे करने, छोटे-बढ़े कछ- 
कारखाने चछाने आदि सब कार्मों के लिए सूक्ष्म गणित का ज्ञान 
ओर उसको अमल में लाने की प्रद्वत्ति आवश्यक है। हम छोगों की 
तो जरा कोई खुबीबाढी चीज़ देखी नहीं कि 'भआाश्चयंवत्‌ पव्यति 
कश्चिदेन' जेसी हालव होजाती है। परन्तु उसके अन्दर सच्ची 
खूबी फ्या है, यह सममने जितना पुरुषार्थ बहुत कम लोगों में 
दिखाई पड़ता है। प्रजा की इस बाजू को हमने सुन्न ही रहने दिया 
है। “अुत्वाप्येन वेद न चैव करिचत्‌” । निरीक्षण करना; परीक्षण 
करना, प्रयोग करना, अनुभवों को दर्ज करके रखना, हरेक चीज 
का माप निकालना, वस्तुओं के साधम्य-बेधस्य की जाँच करना, 
उनका कार्यकारण-सम्बन्ध निश्चित करना ओर उछजदूछ अनुमानों 
को अपने सारे जीवन से निकाछ देना प्रजाकीय शिक्षा का सबसे 
हे काम है। गणित ओर कोशल्य पर ही यह रचना हो 
। 


; २६ ; 
ख्देशी नवविचार 


एक समय विदेशियों की आलोचना से अस्वस्थ बनकर ओर 
यह समझकर कि पुरानी रहन-सहन से चलने में देश की बदुनामी 
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होती है, मध्यमवर्गवाों ने अपने जीवन-कम में कितने ही अच्धे 
फेरबद॒ठ करके उन्हें सुधारों का नाम दिया। सनातनी समाज ने 
उनका कसकर विरोध करने में अपनी बहुतेरी शक्ति व्यर्थ ही बर्बाद 
की । कोई भी नई वस्तु दीखते ही अन्धेपन से उसका विरोध करना, 
पर उस शक्ति के सम्पर्क में आकर उसका परिचय होते ही या उसका 
अपरिचितपन दूर होते ही उसे अपना लेना, यह मलुष्य-स्वभाव ही 
है। पहले संयोग फिर विरोध और अन्त में एकीकरण, यह जीवन- 
प्रगति का नियम ही है, ऐसा तस्वज्ञानियों ने निश्चित किया है। फिर 
भी यह तो ध्यान रखना ही चाहिए कि इस नियम की वजह से 
सामाजिक शक्ति ओर जीवन-काछ का अपव्यय न हो। 

पुराने जमाने के सामान्य सुधारकों ने प्राचीनता के स्थायी 
जीवन-पोषण तत्त्व देखे नहीं थे ओर नवीनता के दोष उनके सामने 
न आये थे। इससे ऐसी प्रव्नत्ति दिखाई पड़ती थी कि जो-छुछ 
स्वदेशी हो उसे छोड़कर जो-कुछ विदेशी हो उसे महण कर 
लिया जाय | 

पुराने सुधारकों की तीसरी कठिनाई यह थी कि वे जो सुधार 
करते थे वे मध्यमवर्ग को सुख-सुविधा पहुँचाने के लिए ही होते थे। 
समस्त जन-सम्राज की जिम्मेदारी उनपर है, यह बात उनकी समझ 
में नहीं आई थी। इसलिए सुधारों के हरेक आन्दोलन के साथ 
दीर्घ-उद्योग होना चाहिए, पिछड़े हुओं को आगे छाना चाहिए ओर 
समस्त जनता के प्रश्नों को प्रधानता देनी चाहिए, इन बातों पर 
उनका ध्यान नहीं था। 

अब यह युग बदुढा है। अब सुधारक और उद्धारक का पुराना 
सेदभाव नहीं रहा।अब जीवनव्यापी ओर आयय॑-तत्तत-ज्ञान का 
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अनुसरण करनेवाला सार्वभोम नवविचार देश में उत्पन्न हुआ है। 
अब विदेशियों की आलोचनाओं का जवाब देने का कारण नहीं 
रहा, स्वकीय जीवन-करम के दोपों को हमे जड़मूछ से निका- 
ढना है। दुर्वों ओर पराधीनों की समाजनीति अलग होती दै 
ओर समर्थ स्वातन्त्र्योन्मुख राष्ट्र की दूसरी । आज हमारे यहाँ यह 
दूसरे प्रकार की समाजनीति चल पड़ी दै। इसकी शक्ति अमोध है । 
इसका प्रचार बढ़ना बन्द न होगा तो पिछड़े हुए भागों मे दीनता ओर 
दुबंलता बनी रहेगी ओर हमारी प्रगति फ्लेशकारक होगी। इसलिए 
कोई भी नया विचार ओर उसका नवजीवन गाँववालों को नई पद्धति 
से समझाना चाहिए। 

हमारे पूर्वजों ने हमारे आर्य-तत्त्त-छान मे के कितने ही तत्तों 
को अपने जीवन मे असली रूप दिया, पर सामाजिक जीवन की 
तरफ कोई ध्यान न दिया--उसे ज्यों-का-त्यों चलले दिया। हमारा 
धर्म समानता का सूचक दे ओर एकता की ओर लेजाता है। परल्तु 
हमारी शास्त्रोक्त समाज-रचना असभानता को ही जीवन-तत्त 
सममती है । इस तत्त्व पर निर्मित समाज की इमारत तभीतक टिक 
सकी जवतक कि कृत्रिम रूप से उसे टिकाये रक्खा गया | अब उसमें 
चारों तरफ से दृट-फूट होने लगी दे। अतः अपनी सप्ताज-रचना में 
हमे अपने धर्म का मुख्य तत्त दाखिल करना चाहिए | 

समाज-रचना ओर अर्थ-ध्यवस्था ( साम्पत्तिक नीति) का 
गठजोडा बहुत पुराना है। जगत्‌ की भावी अर्थ-ब्यवस्था समानता 
की नीति की तरफ़ द्वी जानेवाली है। यह फेरबदल रूस की तरह 
बल्ात्‌ यानी राजव्यवस्था के जोर पर न कर जीवन-परिवत्तंन से; 
धर्मतेज के प्रताप से, करना चाहिए। आज सवा पुराने रीति-रिवाजों 
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को सम्हाठने या कायम रखने का नहीं है, बल्कि हमारे धरम के 
प्रधान और आये तत्त अमछ में छाये जा सके बेसी शिक्षा ओर 
उतनी हेरफेर समात्र में करनी चाहिए। जरूरत इस बात की है कि 
तात्तिक दृष्टि से विचार करने ओर तदनुसार अपने आचरण में 
फेजदुल करने ही हिम्मत ढोगों में आये। 

इस नवीन विचार मे से धर्म समान, स्व जाति समान) सब वर्ण 
समान; सब देव समान; सर्व पन्धे समान, स्री-पुरुष समान; सबके 
समय का मूल्य समान-ऐसा नया शास्त्र अमह में छाना है। ये सब 
बातें हमारे धर्म में तो मोजूदु ही है। लेकिन अब उन्हे राष्ट्रीय जीवन 
के अन्दर प्रत्यक्ष रूप से अमढ में छाना है। ऐसे छोग कितने हैं. 
जिन्होंने इन बातों को यथार्थ रूप में हृदयंगम कर लिया है ! उनकी 
वृद्धि होनी चाहिए। 
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